ദശശരയാസ്‌ 


ഭാരതത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികഇഞാനവും സാംസ്കാരികപൈതുകവും 
പരിപോഷിഷിക്കുകയും പ്രചരിലിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മഹദ്ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, 
അവയുടെ മൂല്യവും വ്യക്തതയും ഒട്ടും ചോര്‍ന്നുപോകാതെതന്നെ, 
നൂതന സാങ്കേതികവിദ്യ ഉപയോഗിച്ച്‌ പരിരക്ഷിക്കുകയും 
ജിഇഞാസുകള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി പകര്‍ന്നുകൊടുക്കുകയും ചെയ്യുക 
എന്ന ശ്രേയസ്‌ ഫണ്ദേഷന്റെ ലക്ഷ്യ സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ ശ്രേയസ്‌ 
ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറി. 


ഗ്രന്ഥശാലകളുടെയും ആദ്ധ്യാത്മിക പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെയും 
വ്യക്തികളുടെയും സഹകരണത്തോടെ കോര്‍ത്തിണക്കിയിരിക്കുന്ന 
ഈ ഓണ്‍ലൈന്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ അപൂര്‍വ്വങ്ങളായ വിശിഷ്ടര്രന്ഥങ്ങള്‍ 
സ്‌കാന്‍ചെയ്ത്‌ മികവാര്‍ന്ന ചെറിയ പി ഡി എഫ്‌ ഫയലുകളായി 
ലദ്യമാക്കിയിരിക്കുന്നു. ഇവ കമ്പ്യൂട്ടറിലോ പ്രിന്റ്‌ ചെയ്തോ 
എളുചത്തില്‍ വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ ലദ്യമായ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വ്യക്തിപരമായ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി സാജന്യമായി 
ഉപയോഗിക്കാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ വാണിജ്യപരവും മറ്റുമായ 
കാര്യങ്ങള്‍ക്കായി ഇവ ദുരുപയോഗം ചെയ്യുന്നത്‌ തീര്‍ച്ചയായും 
അനുവദനീയമല്ല. 


ഈ ദ്രന്ഥശേഖരത്തിന്‌ മുതല്‍ക്കൂട്ടായ ഈ പുണ്യഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
രചയിതാവിനും പ്രകാശകര്‍ക്കും നന്ദി രേഖക്െടുത്തുന്നു. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയെക്കുറിച്ചും ശ്രേയസ്‌ 
ഫാനണ്ദേഷനെക്കുറിച്ചും കുടുതല്‍ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാനും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ പങ്കാളിയാകാനും ശ്രേയസ്‌ വെബ്സ്റ്റ്റ്‌ 
സന്ദര്‍രിക്കുക. 


ന0://ടഘൃദട.ന 


ഗരഡപാദീയകാരികകളോടുകൂടിയ 
അഥര്‍വവേദീയ 


മാണ്‌ ഡാക്യോപനിഷത്തറു'. 


(ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതൂു*.) 





പരിഭാഷകന്മാര്‍:; 
പി. കെ. നാരായണപിളള പാ. എ; ബി. എല്‍. 
മഹോപാദ്ധ്യായന്‍ പ്വീന്‍. രാമന്‍പിള്ള. 


ഗനഡപാദിയകാരിക്കളോടുകുടിയ 
അഥര്‍വവേദീയ 


മാണ്‌ ഡൂക്യോപനിഷത്തമ്‌. 


(ശാജംരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു.) 


പരിഭാഷകന്മാര്‍: 
പ. കെ. നാരായണപിളള ബറ. എ; ബി. എല്‍. 
മഹോപാദ്ധ്യായന്‍ പ്യീന്‍. രാമൻപിളള. 


പ്രകാശകന്മാര്‍: 


സദാനന്ദ (പസിദ“ധിീകരണസംഘം 


സദാനന്ദപുരം. 


1-ാംപതിപ്പു്‌ കോപ്പി 2000. 
വില: 35 രൂപ. 


1992. 


റ 


മൃഖവാര 


യശ്വശ്ശൂരിരന്മാരായ ശ്രീ. പി. കെ. നാരായണപിള്ള 
ബി. ഏ, ബി. എല്‍-ഉം ശ്രീ. മഹോപാഠഭ്ധ്യായന്‍ 
എന്‍. രാമന്‍പിള്ളയയംകൂടി വ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടള്ളതും കൊല്ലത്തു” 
ശ്രീരാമവിലാസം പ്രസിദ്ധീകരണശാലയില്‍നിന്നു പ്രകാ 
ശനം ചെയ്തിട്ടുള്ളതുമായ ഈശാദിദശോപനിഷത്‌ വ്യാ 
ഖ്യാനം കാണാന്‍ ഇടയായി. 


ഉപനിഷത്തുകളടേയും പ്രത്യേകിച്ചു്‌ പ്രസ്തുത ദശോപ 
നിഷത്തുകളുടേയം മഹാത്മൃത്തെപ്പുററി ശ്രീ. പി. കെ. 
നാരായണപിള്ള അദ്ദേഹത്തിന്‍െറ അവതാരികയില്‍ 
വിശദീകരിച്ചിട്ടണ്ട്‌. ശ്രീരാമവിലാസം . പ്രസിദ്ധീകരണ 
ശാല ഇപ്പോഠം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നില്ലാത്തതിനാലും സംസ്ലുതം 
നിശ്ചയമില്ലാത്ത മലയാളിക്കു പ്രയോജനപ്പെടുമെന്ന* 
ഉദ്ദേശിക്കുന്നതിനാലും ടി പ്രസിദ്ധീകരണം ബ്രഹ്മാര്‍പ്പയണ 
മായി പുനര്‍പ്രകാശനം ചെയ്കതുകൊള്ളുന്നു. 


പ്രസ്തുത വ്യാഖ്യാനത്ങഠം പഠിക്കുന്നതിനു” താല്പഷ്യവും 
വിലദ്റ്ു വാങ്ങുന്നതിന്‌ കഴിവില്ലായമയയം ഉള്ളവര്‍ക്കു" 
സാഈജന്യമായി കൊടുക്കുന്നതാണു”. 


(അവതാരിക ഈശാവാസ്യോപനിഷത്തില്‍ കാണുക) 


സദാനന്ദ പ്രസിദ്ധീകരണസംഘം 


സദാനന്ദപുരം. 


ഗൌഡപാദീയകാരികളോടുകുടിയ 
അഥര്‍വവേദീയ 


മാണ്‌ ഡൂക്യോപനിഷ്ത്തമ. 


ശാങ്കരഭാഷ്യറ്ധാരത്തോടുകൂടിയതു'”. 


ഓം ഭദ്രം കര്‍ണ്ണേഭിഃ ശുണയാമ ദേവാഃ! ഭദ്രം പശ്യേമാ 
ക്ഷഭിയ്യജത്രാഃ! സ്ഥിരൈരങ“ഗൈസ്പുഷ'*ടടവാംസസ്തുനൂഭി-- 
ര്‍വ്ൃശേമ ദേവഹിതം യദായുഃ. ഭദ്രം നോ അപി വാതയ 
മനഃ. 


ഓം ശാന്തിഃ! ശാന്തിഃ! ശാന്തിഃ!!! 


ഇങ്ങനെ ശാന്തിപാഠാം. 





ഭാഷ്യം: 
ശ്രോ---പ്രജ്ഞാനാംശുൂപ്രതാനൈഃ സ്ഥിരചരനികരവ്്യാ- 
പിഭിര്‍പ്യാപ്ൃയ ലോകാന്‍൯ 
ഭൂക്ത്വാഭോഗാന്‍സ്ഥവിഷ്ണാന്‍പുനരപിധിഷണോദ്‌ഭഠ സന്ധി 
താന്‍കാമജന്യാ൯ 
പീത്വാ സര്‍വാന്‍;വിശേഷാന സ്വപിതിമധുെരളങ്മായയാ 
ഭോജയന്നോ 

മായാസങ'ഖദ്യാതുരീയം പരമമൃതമജം ബ്രഹ്മയത്‌ 
തന്നതോ സ്മി. 4 


(സ്ഥിരങ്ങളായും ചരങ്ങളായുമുള്ള സര്‍വപദാരത്ഥങ്ങ 
ഒഓിലും ഏകകാലത്തില്‍ വ്യാപിക്കുന്ന, പ്രകൃഷ്ടഞാന 
ത്തിന്‍െറ രശ്മികളുടെ പടപ്പുകളെക്കൊണ്ടു' സര്‍വലോകങ്ങ 
കിലും വ്യാപിച്ചു”, സ്ഥൂലതമങ്ങളായ ഭോഗങ്ങളെ ഭൂജിക്കു 
നനതാഷം, പിന്നെ, കാമം, കര്‍മ്മം, അവിദ്യ ഇവയാരാ 


ള്‍ മാണ്ഡൂകേക്യാപനിഷത്തു”. [്‌ോ:2] 
ആഗമപ്രകരണം 


ഉണ്ടാകുന്നവയും, ബുദ്ധികല്പിതങ്ങളും, വാസനാരൂപങ്ങള 
മായ വിഷയങ്ങളെ അനുഭവിക്കുന്നതായും, അനന്തരം 
സ്ഥൂലങ്ങളും സുക്ഷ്യങ്ങളുമായ എല്പാ വിഷയങ്ങളേയും 
തന്നില്‍ ലയിപ്പിച്ചു”, കാരണസ്വരൂപത്തില്‍ ആനന്ദമനുഭ 
വിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതായും, ഈ മൂന്നവസ്ഥക 
ളിലും മായകൊണ്ടു്‌, ഭോജ്യത്തേയും, ഭോക്താക്കളായ 
നമ്മേയും പ്രേരണം പച്ചെയ്യുന്നതായും മായാകല്ലിതമായ 
സംഖൃകൊണ്ടു” നാലാമത്തേതായയം, പരമായ്യം, അമുതമായ്യം 
ജനനഹീനമായുമുള്ള ബ്രഹ്മം ഏതോ, അതിനെ ഞാന്‍ 
നമസ്ത്റരിക്കുന്നു.) 


ക്ലോ----യോ വിശ്വാത്മാ വിധിജവിഷയാന്‍ പ്രാശൃയ ഭോഗാന്‍ 


സ്ഥവിഷ്ടാന്‍ 
പശ്ചാച്ചാന്യാന്‍ സ്വമതിവിഭവാന്‍ ജ്യോതിഷാസ്വേന 
സൂക്ഷ്‌മാന്‍ 
സര്‍വാനേതാന്‍ പുനരപി ശനൈഃ സ്വാത്മനി 
സ്ഥാപയിതവാ 
ഹിത്വാ സര്‍വാന്‍ വിശേഷാന്‍ വിഗതഥുണഗണഃ പഠാത്വസയ 
നസ്തരീയഃ 2 


(പഞ്ചീകൃതങ്ങളായ പഞ്ചമഹാഭ്ൂതങ്ങളും അവയുടെ കായ്യങ്ങ 
ഉമായ സ്ഥൂലജഗത്താകുന്ന വൈരാജശരീരവും ജാഗരിതാവ 
സ്ഥയിലും ഞാനെന്നുംഎന്റേതെന്നുമുള്ള അഭിമാനത്തോടുകൂടി, 
ധമ്മാധമ്മങ്ങാം നിമിത്തമുണ്ടാകുന്ന സ്ഥൂലതമങ്ങളായ ഭോഗ 
ങ്ങധകയ്യം, പിന്നെ അപഞ്ചീകൃതങ്ങളായ പഞ്ചമഹാഭൂതങ്ങളും 
അവയുടെ കറയുങ്ങളുമായ സൂക്ഷ്‌ മപ്രപഞ്ചമാകുന്ന ഹിരണ്യ 
ഗര്‍ദഭദശരീരത്തേന്ും സ്വ പ്പസ്ഥാനത്തേയയം അഭിമാ നിച്ചു 
കെണ്ട്‌, തൈധഡയനാഡയി, സ്വബയദ്ധികല്ലിതങ്ങളും സൂക്ഷമ 
ങ്ങളും വാസനാ അളുായ വിഷയ ബഞാളേേയയം അനുഭവി 
ക്കയും, അനന്തരം, സ്ഥൃലശ്ങം സൂക്ഖ്‌മംളമായ മേല്‍ 
പറഞ്ഞ വിശേഡമ്മലെ എല്പാം കാരണസ്വരൂപനായ 
തന്നില്‍തന്നെ ലയിപ്പിപ്പിട്ട്‌ പ്രഠഞനായി സഥിതിചെ 
യ്‌കയ്യം ചെ പന്നതാരോ, എപ്പാവിശേഷങരേയും ഉപേ 
ക്ഷിച്ചു, സരവഗണങ്ങളും നീംമ്മി, നാഥാലതത്ത അവസ്ഥ 
ഡില്‍ സറിതിപെ യുന്ന അവന നമ്മേ രക്രീക്കട്ടെ.) 


[ശ്രോ:2] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” ി 


“ഓമിതേൃൃതദക്ഷരം” എന്നു തൂടങ്ങി, വേദാര്‍ത്ഥസാര 
സംഗ്രഹഭൂതമായ നാലുപ്രകരണങ്ങഠം ആരംഭിക്കുന്നു. ഇതു” 
വേദാന്താര്‍ത്ഥസാരസംഗ്രഹമായതുകൊണ്ടുതന്നെ ഇതിന്‌ 
സംബന്ധവും വിഷയവും പ്രയോജനവും വേറെ പറയേണ്ട 
ആവശ്യമില്ല. വേദാന്തത്തിനുള്ള സംബന്ധവും വിഷയവും 
പ്രയോജനവുംതന്നെ ഇതിനും സംബന്ധവിഷയപ്രയോജന 
ളായിരിക്കുന്നതാണു“. എങ്കിലും, പ്രകരണത്തെ വ്യാഖ്യാനി 
ക്കുവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നവന്‍ അവയെ ചുരുക്കിപ്പറയണമപ്പോ. 


പ്രയോജനമുള്ള സാധനത്തെ അഭിവൃഞ്ജിപ്പ്യിക്കുന്നതു 
കൊണ്ടു”, വിഷയത്തോട്ട്‌ സംബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന ശാസ്ത്ര 
വും പ്രകരണവും പരമ്പരയാ, വിശിഷടമായ സംബന്ധ 
ത്തോടടം വിഷയത്തോടും പ്രയോജനത്തോടുംകൂടിയതായി 
ത്തീരുന്നു. മോക്ഷരൂപമായ പ്രയോജനത്തിന്‍െറ സാധനം 
ബ്രഹ്മാത്മൈകത്വജ്ഞാനമാണു്‌. ആ ജ്ഞാനത്തെ, ശാസ്ത്യവം 
പ്രകരണവും ജനിപ്പിക്കുന്നതുകൊണ്ടു ശാസ്ത്രത്തിനും പ്രകര 
ണത്തിനും പ്രയോജനത്തോടട്‌ പരമ്പരയാ സംബന്ധമു 
ണ്ടെന്നുസാരം. 


ആ പ്രയോജനമെന്താണെന്നു പറയാം. രോഗാര്‍ത്തന്‍൯ 
രോഗം മാറുമ്പോഠം സ്വസ്ഥനായിത്തീരുന്നതു പോലേ, 
ദുഃഖം നിറഞ്ഞിരിക്കുന്ന ആത്മാവു, ദ്ധൈതച്രപഞ്ചമടങ്ങു 
സ്പോരം സ്വസ്ഥനായിത്തീരുന്നു. ഇങ്ങനെ പദ്പൈതപ്രപഞ്ച 
മില്ലാതാവുകയാണ്‌ ഇതിന്‍െറ പ്രയോജനം. ദ്ധൈതപ്ര 
പഞ്ചം അവിദ്ൃയാല്‍ ഉണ്ടാകുന്നതാകയാല്‍ വിദ്യകൊണ്ട്‌ 
അതിനുപശമമുണ്ടാകും. അതിനാല്‍ ബ്രഹ്മവിദൃയെ വെളി 
പ്പെടത്തുന്നതിനായി ഇതു” ആരംഭിക്കുപ്പെടുന്നു. “ഡ്യത്രഹി 
ദ്വൈതമിവ ഭവതി. യരൂവാ ” നൃദിവസ്്യാത്‌ രത്രാന്യേധ്യ/ 
നൃത്‌ പശ്യേദന്യോ  നൃദധിഭാസീയാത്‌ : യത്രത്വസൃയ 
സര്‍വമത്മൈവാഭൂത'തല്‍കേന കംപശ്യൃത്‌?കേനകംവി 
ജാനീയാത്‌?” (എപ്പോഴാണോ രണ്ടെന്നപോലെ തോന്നു 
ന്നതു”; എപ്പോഴാണോ വേറേ ഒന്നുള്ളതുപോലെ തോന്നു 
ന്നതു", അപ്പോഴാണു ഒരാ, ആ വേറേ ഉള്ളതിനെ കാണു 
കയും അറിയുകയും ചെയ ന്നതു”; എന്നാൽ. എപ്പ്പോഠം സര്‍വ 
വം ഇവണ്‍ന്‍െറ ആത്മാവുതന്നെയായിത്തീരുന്നുവോ, 
തഅാപ്പ്യോം എന്തുകൊണ്ട്‌ ആരെ കാണം? എതന്മകെഠണ്ട്‌ 


4 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു” ശ്രോ:2] 
ആഗമപ്രകരണം 


ആരെ അറിയും? എന്നുംമററുമുള്ള ശ്രുതികളില്‍നിന്നു” ഈ 
അര്‍ത്ഥം സിദ്ധിക്കുന്നു. 


ഇതില്‍ ഒന്നാംപ്രകരണം, ആഗമപ്രധാനവും ആത്മതത്വ 
ജ്ഞാനത്തിനു” ഉപായഭൂതവുമാകുന്നു. ഏതു ദ്വൈതപ്രപഞ്ച 
ത്തിന്‍െറ ഉപശമം ഉണ്ടാകു മ്പോഴാണോ, രജ്ജു മുതലായവ 
യില്‍ സപ്പ്ാദിവികല്പത്തിന്‍െറ ഉപശമത്തില്‍ രജ്ജുവാണെ 
ന്നുള്ള പരമാര്‍ത്ഥബോധമുണ്ടാകുന്നതുപോലേ, അദ്വൈത 
ബോധമുണ്ടാകുന്നതു”, ആ ദ്വൈതം പവാസ്ുവത്തിലുള്ളത 
ല്ലെന്നു യുക്തിപൂര്‍വം പ്രതിപാദിക്കുന്നതാണു രണ്ടാംപ്രക 
രണം. ദ്വൈതം അവാസ്ധപുവമായിരിക്കുന്നതുപോലേ അദ്വൈ 
തവും അവാസ്തപുവമായിരിക്കാമെന്നുവരുമ്പോഠം, അതു വാസ്മു 
വമാണെന്നു യൃക്തികളെക്കൊണ്ടു പ്രതിപാദിക്കുന്നതിനു 
മൂന്നാംപ്രകരണം വിനിയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. അദ്വൈതം 
പരമാരത്ഥമാണെന്നുള്ള ബോധത്തിനെതിരായിട്ടുള്ള അവൈ 
ദികങ്ങളായ മററ വാദങ്ങഠം അന്വ്യോനൃയവിരുദ്ധങ്ങളായതു 
കൊണ്ടു്‌ പരമാര്‍ത്ഥങ്ങളപ്പാത്തതിനാല്‍, അവയുടെ യുക്തി 
കളെക്കൊണ്ടുതന്നെ അവയേ നിരാകരിക്കുന്നതിനാണു 
നാലാം പ്രകരണം. 


ഓംകാരനിര്‍ണ്ണയം വഴിയായി ആത്മജ്ഞാനത്തിനുപാ 
യമായിട്ടുള്ളതാണു്‌ ഇതിലെ ഒന്നാംപ്രകരണമെന്നു പറഞ്ഞു 
വല്ലോ. അതു” എങ്ങനെയാണെന്നു പറയാം. ““ഓമിതേ4 
തത്‌" “* ഏതദാലമ്‌ബനം”" ““ഏതദ്വൈസത്യകാമ?* :“ഓമി 
ത്്യാത്മാനംയുഞ്ജീത?” $“ഓമിതിബ്രഹ്മ?” ““ഓംകാരഏവേ 
ദംസരവം”” എന്നും മററുമുള്ള ശ്രുതികളനുസരിച്ചു”, സര്‍പ്പാദി 
വികല്ലത്തിനു രജ്ജുമുതലായത്്‌ ആസ്തുദമായിരിക്കുന്നതു 
പോലെ, അദ്വയനും പരമാര്‍ത്ഥസ്വരൂുപനുമായ ആത്മാവു 
പ്രാണാദി പികല്പത്തിനു” ആസ്സുദമായിരിക്കുന്നതെങ്ങനെ 
യോ, അതുപോലെ, എല്ലാ വാഷുപ്രപഞ്ചവും പ്രാണന്‍ 
മുതലായ രൂപത്തില്യള്ള വികല്ലത്തിനു വിഷയമായ ഓംകാരം 
തന്നെയാകുന്നു. ആ ഓംകാരം ആത്മസ്വരൂപത്തെ പറയന്ന 
തായതുകൊണ്ടു”, ആത്മസ്വരൂപം തന്നെയാണുതാനും. ഓംകാ 
രത്തിന്‍െറ വികാരമായ ശബ്ദത്താല്‍ പ്രതിപാദിക്കപ്പെടുന്ന 
എല്പാ ആത്മവിക പ്യവും അഭിധാനമപ്ലാതെ വേറേ ഒന്നുമല്ല. 


[മ: 1] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. ഉ 


“വാചാ “0 രമ്‌ഭണം വികാരോ നാമധേയം" (നാമ 
ധേോയമെന്നതു വാക്കുകൊന്ടെണ്ടാകുന്നതും വികാരാത്മകുവുമാ 
കുന്ന) ““തദസ്ധ്യേദം വാചാ തന്ത്യാ നാമഭിര്‍ദ്ദാമഭിഃ സരവം 
സിതം*" (ഈ ബ്രഹ്മത്തിന്‍െറ പവികാരമായിട്ടുള്ളതെല്ലാം 
നീട്ടിയ കയറുപോലെയുള്ള വാക്കിനാല്‍, കെട്ടുക ളെപ്പോലെ 
യൃള്ള നാമങ്ങളെക്കൊണ്ടു കെട്ടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു.) ““സര്‍വംഹീ 
ദംനാമനി?* (സാമാന്യവിശേഷരൂപമായ പദാര്‍ത്ഥമെല്ലാം 
സാമാന്യ വിശേഷരൂപമായ വാക്കിനാല്‍ വൃവഹാരമാര്‍ഗ്ഗ 
ത്തില്‍ നയിക്കപ്പെടുന്ന) എന്നും മററുമുള്ള ശ്രുതികരം മേല്‍ 
പറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥത്തിനു പ്രമാണങ്ങളാകുന്നു. 


അതിനാല്‍ പഠഴയുന്നു:---- 


ഉപനിഷത്ത്‌ :---ഹരിഃ ഓം. ഓമിതേതദക്ഷരമിദം 
സര്‍വം; തസ്യ്യോപവ്യാഖ്യാനം; ഭൂതം ഭവദ്‌ ഭവിഷ്മ്യദിതി 
സര്‍വമോംകാര ഏവ; യച്ചാനയൃത്‌ത്രികാലതീതം തദപ്യ്ോ 
കാരഏവ. 1 


ഇദം സര്‍വം ട ഇതെല്പാം 

ഓം ഇതി ഏതത്‌ ടം ഓം എന്നുള്ള 

അക്ഷരം ട- അക്ഷരമാകുന്നു. 

തസ്യ -- അതിന്‍െറ പരാപരബ്രഹ്മരൂപ 
മായ ഓംകാരത്തിനെറ 

ഉപവ്യയാഖ്യാനം ട ബ്രഹ്മത്തോടുടുപ്പിച്ചുള്ള സ്സുഷ്യു 
മായ കഥനം 

പ്രസ്തൂതം - പ്രസ്തൃതമായിരിക്കുന്നു: ആരംഭി 
ക്കപ്പെടുന്നു. 

ഭൂതം ച കഴിഞ്ഞതു”, 

ഭവത്‌ : ഭവിക്കുന്നതു“---ഇപ്പ്യോരം നടക്കു 
ന്നതു”, 

ഭവിഷൃത്തു്‌ ടോ ഭവിഷത്ത്‌ -- വരുവാന്‍ പോകു 
ന്നതു്‌, 

ഇതി - എന്നുള്ള 

സര്‍വം ടാ എല്ലാം 


ഓംകാരഃ ഏവ ഓംകാരംതന്നെ. 


6 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു”. [മ: 1] 





ആഗമപ്രകരണം 
ത്രികാലാതീതം _: കാലത്രയത്തെ അതിക്രമിച്ച 
തായി 
അനൃത്‌ച _ വേറേഴയം 
യത്‌ ടം യാതൊന്നുണ്ടോ 
തത്‌ അപി . അതും 
ഓംകാര ഏവ ടേ ഓംകാരം തന്നെ. 
ഭാഷ്യം :--അഭിധേയമായിട്ടുള്ള (വാക്കുകൊണ്ടു പറയ 


പ്പെടുന്നു സര്‍വവസ്തവും അഭിധാനരൂപമാകുന്നു. എന്തെ 
ന്നാല്‍, അഭിധാനത്തില്‍ നിന്നു വേറേയായി അഭിധേയമില്ല; 
അഭിധാനമെല്ലാം ഓംകാരരൂപവുമാണു. അതിനാല്‍ ഈ 
ജഗത്തു മുഴുവന്‍ ഓംകാരരൂുപമാകുന്നു. അഭിധാനംകൊണ്ടു" 
അഭിധേയമെന്ന ഉപായത്താല്‍ അറിയപ്പെടുന്നതുകൊണ്ടു”, 
പരമായ ബ്രഹ്മവും ഓംകാരംതന്നെ. ഇപ്രകാരം പരാപര 
ബ്രഹ്മരൂപമായ ഓം എന്നുള്ള ഈ അക്ഷരം ബ്രഹ്മപ്രാഫ്സിക്കു 
പായമായതുകൊണ്ടു ബ്രഹ്മത്തോടു*” അടുത്തതാണെന്നു സ്തറൂഷ്ട 
മായിപ്പറയുന്നതിനായിട്ടാരംഭിക്കുന്നു:---ഭൂതം, വര്‍ത്തമാനം, 
ഭാവി എന്നുള്ള കാലത്രയത്താല്‍ പരിച്ചേദിക്കപ്പെടാവുന്ന 
സര്‍വ്വവും മേല്‍പറഞ്ഞ ന്്യായമനുസരിച്ചു്‌ ഓംകാരംതന്നെ. 
കാലത്താല്‍ പരിച്ചേദിക്കപ്പെടുവാന്‍ പാടില്ലാത്തതും കായ്യം 
കൊണ്ടു” അറിയപ്പ്െടേണ്ടതുമായ അവ്യാകൃതം, തുടങ്ങിയുള്ള 
മററുള്ളതും ഓംകാരംതന്നെ. ി 





ഭാഷ്യ,ം----അഭിധാനവും അഭിധേയവുമൊന്നാണെ 
ങ്കിലും. അഭിധാനത്തെ പ്രധാനമാക്കിയാണ, മുമ്പു്‌, 
ഇതെല്ലാം ഓം എന്നുള്ള അക്ഷരമാണെന്നു നിര്‍ദ്ദേശിച്ചത്‌. 
അഭിധാനത്തെ പ്രധാനമാക്കി നിര്‍ദ്ദേശിച്ചതിനെ, അഭിധേ 
യത്തെ പ്രധാനമാക്കി വീണ്ടും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നതായാല്‍ 
അഭിധാനവും അഭിധേയവും ഒന്നാണെന്നു മനസ്സിലാകുന്നതി 
നെളപ്പമുണ്ട്‌. അല്ലാത്തപക്ഷം, അഭിധേയത്തെ അറിയു 
ന്നതു” അഭിധാനം വഴിയാകയാല്‍ അഭിധേയം അഭിധാനം 


തന്നെ എന്നു പറഞ്ഞതു * ഗാണമായിരിക്കുമോ എന്ന്‌ ആശങ്ക 








* ഗെൌണമെന്നുവച്ചാല്‍ ഗുണമനുസരിച്ചു്‌ ഉപചാരമാ 
യിപ്പുറയുന്നതു്‌. രാജാവിന്‍െറ സേവകനെ രാജാവെന്നും, 
പരാക്രമശാലിയെ സിംഹമെന്നും മററും പറയുന്നതുദാഹ 
രണം. 
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ഉണ്ടാവാം. അഭിധാനവും അഭിധേയവും ഒന്നുതന്നെ എന്നറി 
യയന്നതിന്‍െറ പ്രയോജനം, അവയെ രണ്ടിനേയും ഒരേ 
പ്രയത്തംകൊണ്ടുതന്നെ ലയിപ്പിച്ചിട്ട്‌”, അവയില്‍നിന്നു 
വിലക്ഷണമായ ബ്രഹ്മത്തെ പ്രാപിക്കയാകുന്നു. അഭിധാനാ 
ഭിധേയങ്ങഠം പരസ്സുരം അഭിന്നങ്ങളാണെന്നുപദേശിക്കുന്ന 
തിനനുകൂലമായി വാകൃശേഷവുമുണ്ടു്‌:-- ““പാദാമാത്രാഃ 
മാത്രാശ്ച പാദാഃ?” (പാദങ്ങഠം മാത്രകളും മാത്രകഠം പാദങ്ങള 
മാകുന്നു ഇവിടെ പാദതങ്ങഠം മാത്രകളാണെന്നുപ ദേശിച്ചിട്ട്‌, 
മാത്രകരം പാദങ്ങളുമാകുന്നു എന്നു വീണ്ടും ഉപദേശിക്കുന്നു 
ണ്ടല്ലോ. അതുപോലെ, പ്രകൃതത്തിലും എല്പാം അഭിധാന 
മാണെന്നു പറഞ്ഞിട്ട്‌, എല്ലാം അഭിധേയമാണെന്നും പറ 
യന്ന. അതാണു താഴെ പറയുന്നതു്‌. 


ഉപനി---സര്‍വംഹോേതദ” ബ്രഹ്മ; അയമാത്മാ ബ്രഹ്മ; 





സോയമാത്മാ ചതുഫ്യാത്‌. ള്‍ 
ഏതത്‌ സര്‍വം ടം ഇതെല്ലാം 
ബ്രഹ”്‌മ ഹി ടം ബ്രഹ്‌മംതന്നെ. 
അയം ആത്മാ ഈ ആത്മാവു” 
ബ്രഹ്‌മ ട (്രഹ്‌മമാകുന്നു. 
സഃ അയം ആത്മാ ച അങ്ങനെയുള്ള ഈ ആത്മാവു” 
ചതുഫ്്രാത്‌ ട നാല പാദങ്ങളോടുകൂടിയതാ 
കുന്നു. 
ഭാഷ്യം----ഓംകാരംതന്നെ എന്നു മുമ്പു പറഞ്ഞതെല്ലാം 


[ബഹ്‌മമാകുന്നു. പരോക്ഷമായിപ്പുറഞ്ഞ ആ (്ബഹ്‌മത്തെ 
പ്രത്ൃക്ഷമായി വിശേഷിച്ചു നിരദ്ദേശിക്കുന്നു: ഈ ആത്മാവു 
(ബഹമമാകുന്നു. ഇനി നാലു പാദങ്ങളോടുകൂടിയതായി 
വിഭജിക്കുവാന്‍ പോകുന്ന ആത്മാവിനേ അന്തയ്യാമിയായി 
അഭിധേയ കൊണ്ടു നിര്‍ ദ്ദേശിക്കുന്നതാണു്‌, “ഈ ആത്മാവു”, 
എന്നുള്ളതു”. ഓംകാരത്താല്‍ കുറിക്കപ്പെടുന്നതും പരരൂപ 
ത്തിലും അപരരൂപത്തിലും സ്ഥിതിചെയുന്നതുമായ ഈ 
ആത്മാവു” നാലു പാദങ്ങളോടുകൂടിയതാകുന്നു. നാലു പാദങ്ങ 
മോടുകൂടിയതെന്നു പറഞ്ഞതു കാര്‍ഷാപണംപോലെ നാലു 
പാദങ്ങളുള്ളതെന്നുള്ള അർത്ഥത്തിലാണു”. കാര്‍ഷാപണമെ 
നത പതിനാറുപണത്തിനു ചില ദേശങ്ങളില്‍ ഉള്ള പേരാ 
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ആഗമപ്രകരണം 


ണു“. പെരുമാറുന്നതിനുള്ള സൌകയ്ുത്തിനായി അതിനെ 
നാലുപണം വീതമുള്ള നാലംശങ്ങളായി കല്ലിച്ചു” ഒരു 
കാര്‍ഷാപണത്തിനു നാലു പാദങ്ങളുണ്ടെന്നു പറയാറുണ്ടു്‌. 
അതുപോലെയാണ്‌ ആത്മാവിനു നാലു പാദങ്ങളണ്ടെന്നു 
പറഞ്ഞതു”. അല്പാതെ പശുവിനു നാലു പാദങ്ങളുണ്ടെന്നു 
പറയയന്നതു പോലെയല്ല എന്നു സാരം. ഇവിടെ, വിശ്വന്‍, 
തൈജസന്‍, പ്രാജ്ഞന്‍ എന്ന മൂന്നിലും, മുമ്പമുമ്പുള്ളതിനെ 
പിമ്പള്ളതില്‍ ലയിപ്പിക്കുന്നതുകൊണ്ടു തുരീയത്തെ പ്രാപി 
ക്കുന്നതിനാല്‍, പാദശബും, ഏതുകൊണ്ടുപദിക്കു(ഗമിക്കു) 
ന്നുവോ അതു്‌, എന്നുള്ള കരണാര്‍ത്ഥത്തിലാകുന്ന. തരീ 
യത്തെ , പാദമെന്നു പറയുന്നതാകട്ടെ, പദിക്കപ്പെടുന്നതു 
(ടപ്രാപിക്കപ്പെടുന്നതു”) എന്ന കര്‍മ്മാരത്ഥത്തിലാണു്‌. 2. 


നാലു] പാടങ്ങളുള്ളതെങ്ങനെ എന്നു പറയുന്നു: ---- 


ഉപനി--- ജാഗരിതസ്ഥാനോം ബഹിഷ്‌പ്രജ്ഞഃ, 
സപ്യാങ്‌ഗ, ഏകോനവിംശതിമുഖഃ സ്ഥൂലഭഗ്വൈശ്വാനരഃ 
പ്രഥമഃ പാദഃ 9. 


ജാഗരിതസ്ഥാനഃ . ജാഗരിതമാകുന്ന സ്ഥാന 
ത്തോടുകൂടിയവനും 
ബഹിഷ'പ്രജ്ഞഃ ടേ പുഠമേയുള്ള വിഷയങ്ങളില്‍ 
പ്രജ്ഞയോട്ടകൂടിയ വനും 
സപ്ലാങ്‌ഗഃ ച ഏഴങ്‌ഗങ്ങളോടുകൂടിയവനും 
ഏകോനവിം ശതിമുഖഃ ടേ പത്തൊമ്പതു മുഖങ്ങളോട 
കൂടിയവനും 
സ്ഥുലഭൂക്‌ ടോ സ്ഥുലങ്ങളായ വിഷയ 
& ളൂ 
ങ്ങളെ ഭജിക്കുന്നവനും ആയ 
വൈശ്വാനരഃ - വൈശ്വാനരന്‍ 
പ്രഥമഃ പാദഃ ടം. ഒന്നാമത്തെ പാദമാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം----വിശ്വനരന്മാരേയും (എല്പാ നരന്മാരേയും) 
പല പ്രകാരത്തില്‍ നയിക്കുന്നതുകൊ ണ്ടോ, വിശ്വനരന്മാരും 
ആയിരിക്കുന്നതുകൊണ്ടോ വൈശ്വാനരന്‍ എന്നു വിളിക്ക 
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പ്പെടുന്ന, ജാഗരിതാവസ്ഥയിലുള്ള ആത്മാവാകുന്നു ഒന്നാ 
മത്തെ പാദം. താനൊഴിച്ചു പുറമേയുള്ള കലപ്പനാജനൃയ ങ്ങളായ 
വിഷയങ്ങളിലാണു”, അവിദ്യാകല്പിതവും ബുദ്ധിവൃത്തി 
രൂപവുമായ അവന്‍െറ പ്രജ്ഞ അവഭാസിക്കുന്നതു”. ഇവന്‌ 
ഏഴംഗങ്ങളണ്ടു. '“തസ്യഹ വാ ഏതസ്യ ൧ ത്മനോ 
വൈശ്വാനരസ്യയ മുര്‍ദ്ധൈവ സുതേജാ, ശ്ചക്ഷുര്‍വിശ്വരൂപഃ, 
പ്രാണഃ പൃഥഗ്വര്‍ത്മാത്മാ, സന്ദേഹോ ബഹലോ, വസ്തി 
രേവരയിഃ, പൃഥിവ്യവപാദാ”* (പ്രകൃതനായ ഈ വൈശ്വാ 
നരന്‍െറ മൂരദ്ധാവു ദൃയലോകവും, ചക്ഷുസ്സു ശ്വേതപീതാദി 
ഗുണങ്ങളോടുകൂടിയ സ്മയയനും, പ്രാണന്‍ പല സങഞ്ചാരമാര്‍ഗ്ഗ 
ഞ്ങളോടകൂടിയ വായുവും, ദേഹമദ്ധ്യം വിസ്പാരമേറിയ 
ആകാശവും, വസ്തി അന്നത്തിനു ഹേതുവായ ജലവും, പാദ 
ങ്ങഠം പൃഥിവിയ്യമാകുന്നു) എന്നു ശ്രുതിയില്‍ അഗ്നിഹോത്ര 
കല്പനയുണ്ട്‌. അതിന്‍െറ ശേഷമായി, ആഹവനീയാഗ്നി 
ഇവമന്‍റ മുഖമായിട്ടും പറയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെയാണു" 
ഏഴങ്‌ഗങ്ങഠം. ഇവന്‍ പത്തൊമ്പതു മുഖങ്ങളള്ളവനാകുന്നു. 
ബുദ്ധീന്ദ്രിയങ്ങളം കര്‍മ്മേന്ദ്രിയ ങ്ങളും കൂടി പത്തു”, പ്രഠാണാദി 
വായ്യക്കഠം അഞ്ചു”, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, അഹങ്കാരം, ചിത്തം 
ഇങ്ങനെയാണു” പത്തൊമ്പതു മുഖങ്ങഠം. ഇവ, മുഖങ്ങളെ 
പ്പോലെ അറിവിനുള്ള ദ്വാരങ്ങളായതുകൊണ്ടാണറു മുഖങ്ങ 
ളായി കല്ലിക്കുപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതു”. വൈശ്വാനരന്‍ ഈ ദ്വാര 
ങ്ങാംവഴിയായി ശബ്‌ദം മുതലായ സ്ഥൂലവിഷയ ങ്ങളെ 
ഭജിക്കുന്നു. അടുത്ത പാദത്തെ പ്രാപിക്കുന്നതു” ഇവന്‍ വഴി 
യാകയാല്‍ ആണു്‌ ഇവനെ ഒന്നാമത്തെ പാദമെന്നു 
പറഞ്ഞതു”; അല്ലാതെ സൃഷ്ടിക്രമമനുസരിച്ചല്പ. 


പൃരവപക്ഷം 





"അയമാത്മാ(ബഹ്മ” എന്നു പ്രതൃഗാത്മാ 
വായി നിര്‍ദ്ദേശിച്ച ആത്മാവിനു നാല്യപാദങ്ങളണ്ടെന്നു 
പറയയന്നതാണല്ലോ പ്രകൃതം. ആ സ്ഥിതിഷ്ക്കു, ദൃലോകം 
മുതലായവ മുരദ്ധാവുതുടങ്ങിയുള്ള അങ്‌ഗങ്ങളാണെന്നു 
പറഞ്ഞതു” എങ്ങനെയാണു”? അതു പ്രക്രമഭങ”ഗമല്ലേ? 


സമാധാനം ----.ആധ്യ്യാത്മികത്തിനും ആധിദൈവിക 
ത്തിനും തമ്മില്‍ ഭേദമില്പാത്തതുകൊണ്ടു" ആ പ്രക്രമഭ?ങഗം 


പറയാന്‍ പാടിപല്പ. ആധിദൈവികത്തോടുകൂടിയ സരവപ്ര 
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ആഗമപ്രകരണം 


പഞ്ചത്തിനും ഈ ആത്മാവിനെക്കൊന്ടു നാലുപാദങ്ങളള്ള 
തായിട്ടാണു വിവക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നതു”. പഞ്ചീകൃതങ്ങളായ 
പഞ്ചമഹാഭൂത ങ്ങളാലും അവയുടെ കായ്യങ്ങളാലും സങ്‌ഘടി 
തമായ, ആധിദൈവികത്തോടുകൂടിയ ആധ്യാത്മികമായ 
സ്ഥൃലപ്രപഞ്ചമെല്പഠാം, വിരാട്ടായ ഈ ആത്മാവിന്‍െറ 
രൂപത്തില്‍ ഒന്നാം പാദമാകുന്ന. അപഞ്ചീകൃതങ്ങളായ പഞ്ച 
മഹാഭൂതങ്ങളം അവയുടെ കായ്യങ്ങളമായ സൂക്ഷ്യപ്രപഞ്ചം 
ഹിരണൃഗര്‍ ഭരൂപത്തില്‍ രണ്ടാം പാദമാകുന്നു. കാഡ്യരൂപത്തെ 
ഉപേക്ഷിച്ചു കാരണരൂപത്തെ പ്രാപിക്കുമ്പോഠം ആ പ്രപഞ്ചം 
അവ്യാകൃതാത്മാവായിട്ട്‌” മൂന്നാം പാദമായിത്തീരുന്മ. കാഷ്യ 
കാരണരൂപത്തെ വിട്ട്‌ എല്പാക്കല്പനകരംക്കും അധിഷ്യാന 
മാഷിനില്ലമ്പോഠം, അതു്‌, സത്ൃട്ഞാനാനന്താനന൯രൂപ 
ത്തില്‍ നാലാം പാദമത്രേ. 


ഇങ്ങനെ ആദ്ധ്യാത്മികാധി ദൈവികങ്ങഠംക്കു” ര്മഴേ 
ദത്തെ അങ്‌ ഗീകരിച്ചുകൊണ്ടു്‌, മേരുപറഞ്ഞപ്പകാരം നാലു 
പാദങ്ങളുള്ളതായി പറയയന്നതിനാണു ഉദ്ദേശിച്ചിരിക്കു 
ന്നതു”. അതിനാല്‍ മുമ്പമുമ്പള്ള പാദങ്ങളെ പിമ്പുപിമ്പുള്ള 
പാദങ്ങളായി ലയിപ്പിക്കുമ്പോഠം തുരീയത്തില്‍ ചെന്നവസാ 
നിക്കുമെന്നു സാരം. 


ഇങ്ങനെ, എല്പാപ്രപഞ്ചത്തിനും ഉപശമമുണ്ടാകുമ്പോഠം, 
അദ്വൈതം സിദ്ധിക്കുന്നു; സര്‍ വഭൂതസ്ഥനായ ഒരേ ആത്മാവു 
ദൃഷ്യനാവുകയും എല്പാഭൂത ങ്ങളും ആത്മാവില്‍ കാണപ്പെടുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ഇങ്ങനെ ““യസ്തസര്‍വാണി ഭൂതാനി?" ഇത്യാദി 
ശ്രുതിയുടെ അര്‍ത്ഥം ശരിയാണെന്നും സിദ്ധിക്കും. ആധ്യാ 
ത്മികാധിദൈവികങ്ങയംക്ക്‌” അഭേദത്തെ സ്വീകരിച്ചു, 
അതുവഴിയായി മുന്‍പറഞ്ഞ ക്രമത്തിനു തത്ത്വജ്ഞാനമുണ്ടാ 
കുന്ന എന്നു സ്വീകരിക്കാത്തപക്ഷം, സാങ്‌ഖ്യാദികളെ 
പ്പോലേ, ഓരോ ദേഹത്തിലും പരിച്‌ ഛിന്നനായിട്ടാണ 
പ്രത്ൃഗാത്മാവിനെ കാണുന്നതെന്നു സ്വീകരിക്കേണ്ടിവരും. 
അപ്പ്ോഠം, അദ്വൈതം എന്നു ശ്രുതി സിദ്ധമായ വിശേഷം 
ഇല്പാതെ പോകും, എന്തെന്നാല്‍ സാങ്ങ്‌ഖ്യാദിദര്‍ശനവും 
ഇതും തമ്മില്‍ അപ്പ്യോഠം യാതൊരു ഭേദവുമുണ്ടായിരിക്കുന്ന 
തല്ല. എന്നാല്‍ എപ്പാ ഉപനിഷത്തുകളും ആത്മാവൊന്നാ 
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ണെന്നു പ്ര.തിപാദിക്കുന്നവയാകുന്നു എന്നു്ളതാ ന ഇഷ്ടമാ 
യിട്ടുള്ളതു”. അതിനാല്‍, ആധ്യയാത്മികനായ ഈ പിണ്ഡാ 
ത്മാവിനു്‌ ദൃയലോകാദികളെല്പാം അങ്ങ്‌ഗങ്ങമായതൃകെു” 
വിരാട്‌” സ്വരൂപമായ, ആധിദൈവികമായ ആത്മാവി 
നോട്ട്‌ ഏകത്വമുണ്ടെന്നുള്ള അഭിപ്പായത്തോടുകൂടിഡാ യാ 
ഏഴങ്‌ഗങ്ങളണ്ടെന്നു പറഞ്ഞതു”. “ മൂര്‍ദ്ധാതേവയപതി 
ഷൃത്‌"" ഇത്യാദിലിങ്‌ഗങ്ങളം അദ" ധ്യാത്മാധിദൈവങ്ങഡ 
ഒന്നാണെന്നുള്ളതിനു തെളിവുക ഓണ”. ദൃലോകാദിര്ൂപ 
ത്തിലുള്ള വൈശ്വാനരാവയവങ്ങളെ വൈശ്വാനരനെന്നുകമ 
ബുദ്‌ധിയോടുകൂടി ധ്യാനിച്ചിരുന്നവന്‍ പിന്നീടു ജിജ്ഞാസ 
നിമിത്തം അഖണ്ഡപക്ഷത്തെ പ്രാപിക്കുമ്പോഠം, സമസ്യോ 
പാസനത്തെ വിധിക്കുവാനുദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ടു” “മമര്‍ദധാതെ 


വൃപതിഷൃദ്ൃയന്മാം നാഗമിഷ്യത” ഇത്്യാദികൊണട്ടെ 
വ്ൃസ്ലോപാസനത്തെ നിന്ദിക്കുന്നതായി കാണുന്്ടു”. 
അധ്യയാത്മവും അധിദൈവവും ഒന്നല്ലെന്നുവരികില്‍, 


ദൃലോകം മുതലായതിനെ വിപരിീതബുദ'ധികൊണ്ടു ഗ്രഹി 
ച്ചിട്ടുള്ള വന്‌ തന്‍െറ മൂര്‍ദ്‌ധാവു മുതലായവ പരിപതിക്ക 
എന്നതു” ഉചിതമായിരിക്കയില്ലല്ലേോ. അതിനാല്‍ അദ'ധ്യാ 
ത്മാധിദൈവങ്ങാംക്കു” ഏകത്വം ഇവിടെ വിവക്ഷിക്കപ്പെട്ടി 
രിക്കുന്നു എന്നു സാരം. മുലഗ്രന്ഥത്തില്‍ വിരാട്ടും വിശ്വനും 
ഒന്നാണെന്നേ പറഞ്ഞിട്ട എങ്കീല്ം അതു്‌, ഹിരണ 
ഗര്‍ഭനും തൈജസനും ഒന്നാണെന്നും അതുപോലേ അവ്യ 
കൃതാത്മാവും പ്രാജ്ഞനും തമ്മില്‍ ഭേദമില്ലെന്നുമുള്ളതിലേഷ്ക്കു്‌ 
ഉപലക്ഷണമാകുന്നു. ഇതു”, മധുബ്ബരാഹ്മണത്തില്‍, “*“യശ്ചായ 
മന്ധ്യാം പൃഥിവ്യാം തേജോമയോ  മൃുതമയ$ പുരുഷോ 
യശ്ചായമദ്‌ധ്യാത്മം*” ഇത്യാദികൊണ്ടു പറഞ്ഞിട്ടുമുണ്ട്‌. 
ഈ പ്രഥിവിയില്‍ തേജോമയനായും അമൂതമയ നായുമുള്ള 
പുരുഷനും ശരീരത്തിലുള്ള പുരുഷനും ഒന്നാകുന്നു എന്നാണു്‌ 
അതിന്‍െറ സാരം. സുഷുപ്പ്പുരുഷനും (പ്രാജ്ഞനും) അവ്യാ 
കൃതാത്മാവും ഒന്നാണെന്നുള്ളതു സിദ്‌ധംതന്നെ; എന്തെന്നാല്‍ 
രണ്ടിനും യാതൊരു വിശേഷവുമില്ല. സുഷദുപ്യാവസ്ഥയില്‍ 
പ്രാജ്ഞന്‍ എല്ലാ വിശേഷത്തേയും തന്നില്‍ ഉപസംഹരിച്ചു" 
യാതൊരു വിശേഷവുംകൂടാതെയാണു* സ്ഥിതിചെയുന്നതു'. 
പ്രഭയദശയില്‍ അവ്യാകൃതവും നിശ്ശേഷവിശേഷങ്ങളേയും 
തന്നില്‍ അടക്കിക്കൊണ്ടു നിരവിശേഷമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന. 
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ആഗമപ്രകരണം 


ഈ സാമൃത്തെ പുരസ്ത്റരിച്ചു” അവക്കു തമ്മില്‍ ഏകത്വം പറ 
ഞ്ഞതു ശരിതന്നെ എന്നരത്ഥം. ഇങ്ങനെയാകു മ്പേഠം സര്‍വ 
ദ്വൈതവും ഉപശമിക്കുമ്പോഠം അദ്വൈതമെന്നുള്ളതു സിദ'ധി 
ക്കയും ചെയ്യും. 5. 


ഉപനിട-സ്വപ്‌നസ്ഥാനോ ന്തഃ പ്രജ്ഞഃ സപ്ലാങ്‌ഗം 
ഏകോനവിംശതിമുഖഃ, പ്രവിപവിക്തളക്‌ തൈജസ്ധോ 
ദ്വിതിയഃ പാദഃ ൭. 


സ്വഫ്സ്സ്ഥാനഃ ജാ സ്വപ്പമാകുന്ന സ്ഥാനത്തോടുക്ൂടി 
യവനും 

അന്തഃപ്രജ്ഞഃ ട: അന്തര്‍ഭാഗത്തില്‍ പ്രജഞയോടു 
കൂടിയവനും 

സപ്ലാങ്‌ഗഃ ടേ ഏഴങ്‌ഗങ്ങളോടുകൂടിയവനും 

ഏകോനവിംശതിമുഖഃ --- പത്തൊന്‍പതു മുഖങ്ങളള്ളവനും 

പ്രപിപിക്തളകു ടട പ്രവിവിക്തളക്കും -- സൂക്ഷ്ൃവിഷ 
യത്ങളെ ഉജിക്കന്നവനും ആയ 

തൈജസഃ ടട തൈജസന്‍ 

ദ്വിതീയഃ പാദഃ ടം രണ്ടാമത്തെ പാദമാകുന്നു. 

ഭാഷ്യം രണ്ടാമത്തെ പാദം തൈജസനാകുന്നു. 





അവന്‍െറ സ്ഥാനം സ്വപ്പമാണു്‌. പല സാധനക്രരണുങ്ങ 
ളോടുകൂടിയതും , മനസ്സിന്‍െറ സ്ത്റന്ദനം മാത്രമാകുന്ന രൂപത്തി 
ലുള്ളതും ബാഹൃൃങ്ങളായ ശബ്ദാദികളാകുന്ന വിഷയത്തോടു 
കൂടിയതെന്നപോലെ അവഭാസിക്കുന്നതും ആയ ജാഗ്രല്‍ 
പ്രജ്ഞ അതു പോലെയുള്ള സംസ്ത്റാരത്തെ മനസ്ത്രില്‍ ആധാനം 
ചെയ്യുന്നു. അപ്രകാരം സം ഡ്യൃതമായ മനസ്സ്‌ ചിത്രമെഴുതി 
യിട്ടുള്ള പടം (തുണി) പോലെ, ബാഹൃസാധനങ്ങളുടെ 
അപേക്ഷ ഒന്നുംകൂടാതെ അവിദ്യ, കാമം, കര്‍മ്മം ഇവയ്യടെ 
പ്രേരണയാല്‍ ജാഗ്രത്തില്‍ എന്നപോലെ അവഭാസിക്കുന്നു. 
““അസ്ൃയലോകസ്പയ സര്‍വാവതോമാത്രാമുപാദായ”* (എല്ലാ 
സാധനസ്വ്ബത്തിയോട്ടം കൂടിയ ജാഗ്രദവസ്ഥയിലേ ലോക 
ത്തിനൊ വാസനയെ ഗ്ര റിച്ചീട്ട സ്വപ്യത്തെ അനുഭവിക്കുന്നു 
എനു ബ്ലഹദാരണ്ൃയക ശ്രുതിയില്‍ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടു്‌”. “പരേ 
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ദേവേ മനസ്വയേകീഭവന്തി?” എന്നാരംഭിച്ചു്‌” ““അത്രൈഷ 
ദേവഃ സ്വപ്പേ മഹിമാനമനുഭവതി”" എന്ന്‌ ആഥര്‍വണ 
ത്തിലും പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. മനസ്സ്റ്‌ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ അപേ 
ക്ഷിച്ചു” ഉള്ളില്‍ ഇരിക്കുന്നതാണു"*. അങ്ങനെയുള്ള മനസ്സ്സിന്റെ 
വാസനയുടെ രൂപത്തിലാണു സ്വപ്പത്തില്‍ പ്രജ്ഞയുടെ 
സ്ഥിതി. ഇങ്ങനെയുള്ള പ്രജ്ഞയേ തൈജസന്നുള്ള. വിഷയ 
മില്പാത്തതും, കേവലപ്രകാശസ്വരൂപവുമായ പ്രജ്ഞയില്‍ 
വിഷയിയായിത്തീരുന്നതുകൊണ്ടാണു്‌ ഈ പുരുഷനെ 
തൈജസന്‍ എന്നു പറയുന്നതു”. വിശ്വന്‍ സവിഷയനായതു 
കൊണ്ടു” അവന്നു ഭോജ്ൃയമായിട്ടള്ളതു സ്ഥൂലമായ പ്രജ്ഞ 
യാകുന്നു. ഇവിടെയാകട്ടെ, കേവലവും (വിഷയശൂനൃയവും) 
വാസനാമാത്രവുമായ പ്രജ്ഞയാണു ഭോജ്യം. അതിനാല്‍ 
തൈജസനന്‍െറ ഭോഗം പവിപിക്തമാകുന്നു. മററുള്ളതെല്പാം 
വിശ്വനും തൈജസനും തൃുല്യംതന്നെ. ഒ. 


ഉപനി---യത്രസുപ്ലോ ന കംചന കാമംകാമയതേ, ന 
കംചനസ്വചപ്‌നം പശ്യതി, തത്സുഷുഎം; സുഷുഘസ്ഥാന 
ഏകീ(ഭൂതഃ പ്രജ്ഞാനഘന എവാ,7  നന്ദമയോ ഹ്യാനന്ദ 
ഭക4 ചേതോമുഖഃ പ്രാജ്ഞസ്‌തൃതീയഃ പാദഃ 5. 


യത്ര -: യാതൊരു സ്ഥാനത്തില്‍ (അ) 
യാതൊരു കാലത്തില്‍ ആണോ 

സുപ്പഃ ടോ സുപ്യ്നായ വന്‍ - ഉറങ്ങിയവന്‍൯ 

കംചന കാമം ച യാതൊരു കാമത്തേയയം 

ന കാമയതേ -- കാമിക്കാതിരിക്കയും 

കംചിന സ്വപ്‌നം ടട യാതൊരു സ്വപ്‌നത്തേയ്യം 

ന പശ്യതി ടേ കാണാതിരിക്കയും ചെയ്യുന്നതു”, 

തത്‌ ടം അതു്‌ ആ സ്ഥാനം (അ) കാലം 

സുപ്പ്പ്ം മ സുഷുപ്പമാകുന്നു. 

സുഷപ്യസ്ഥാനഃ - സുഷുഫ്തമാകുന്ന സ്ഥാനത്തോ 
കൂടിയവനും 

ഏകീഭൂതഃ - ഏകീരഭൂതനും ട്‌ ദ്വൈതമൈൊല്ലാം 


അതിന്‍െറ പവിസ്പാരത്തോടുകൂടി 
ഒന്നായിത്തീരന്നതുപോലെ ഇരി 
ക്ടന്നവനും 


14 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു”. [മ:5] 
ആഗമപ്രകരണം 


പ്രജ്ഞാനഘനഃ ഏവ -- പ്രജ്ഞാനഘന൯തന്നെ ആയിട്ടുള്ള 
വനും -- പ്രജ്‌ഞാനംമാത്രം ഞെരു 
ങ്ങിച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതുപോലെയി 


രിക്കുന്നവനും 
ആനന്ദമയഃ - ആനന്ദമയനും ം.. മിക്കവാറും ആന 
ന്ദംതന്നെയായുയള്ളവനും 
ആനന്ദളുക” ആനന്ദത്തെ ഉജിക്കുന്നവനും 
ചേതോമുഖഃ ടാ ചേതസ്സ്റാകുന്ന(്‌ - ജാഗ്രല്‍ സ്വപ്‌ന 


ങ്ങളിലുള്ള ബോധമാകുന്ന) മുഖ 
ത്തോട കൂടിയവനും ആയ 





പ്രാജ്ഞഃ ടട പ്രാജ്‌ ഞന്‍ 
തൃതീയഃ പാദഃ ച മുന്നാമത്തെ പാദമാകുന്നു. 

ഭാഷ്യം ആദ്യമായി, തത്വമറിയായ്‌കയാകുന്ന 
സ്വാപം സുഷുപ്യാവസ്ഥയി ലേപ്പോലെതന്നെ യാഗ്രല്‍ 


സ്വപ്‌നങ്ങളിലുമുള്ളതിനാല്‍, സുഷുഫ്സിയെന്നതു” എന്താ 
ണെന്ന ഗ്രഹിക്കുന്നതിനായിട്ട്‌, അതിനെ വിശേഷിപ്പിക്കു 
കയോ, അഥവാ, മൂന്നുസ്ഥാനങ്ങളിലും തത്ത്വാഗ്രഹണരൂപ 
മായ സ്വാപം തുല്യമായതുകൊണ്ടു” ജാഗ്രല്‍സ്വപനങ്ങളില്‍ 
നിന്നു സുഷുഹ്എത്തേ വേര്‍തിരിക്കയോ ചെയുന്നു:---ഏതു 
സ്ഥാനത്തില്‍ അല്ലങ്കില്‍ കാലത്തില്‍ ആണേ, ഉറങ്ങുന്ന 
വന്‍, ഒരു സ്വപ്‌നവും കാണാതേയയം ഒരു കാമത്തേയും 
കാമിക്കാതേയ്യം ഇരിക്കുന്നതു”, അതാണു സുഷുഫ്ം. സുഷു 
പത്തില്‍, ജാഗ്രല്‍സ്വപ്‌നങ്ങളിലെന്നപോലെ അന്യൃഥാഗ്ര 
ഹണരൂപമായ സ്വപ്‌ നദര്‍ശനമോ, ഏതെങ്കിലും വിധത്തി 
ലുള്ള കാമമോ ഇല്ലല്ലോ. ഈ സുഷുഹ്ൃത്തില്‍ സ്ഥിതിചെ 
യ്കമ്പോഠം ആത്മാവിനെ പ്രാജ്ഞന്‍ എന്നു വിളിക്കുന്നു. 
ജാഗ്രല്‍സ്വപ്‌ നങ്ങളെന്ന രണ്ടു സ്ഥാനങ്ങളാല്‍ പകക്കപ്പെട്ടി 
രിക്കുന്ന, മനസ്സിന്‍െറ സ്തുന്ദനം ( -- ചലനം) മാത്രമായ ദ്വൈത 
മെല്ലാം, അപ്പോം, അപ്രകാരമുള്ള രൂപത്തെ വിടാതെ 
അവ്യാകൃതമെന്നു പറയ്യന്ന കാരണത്തില്‍ ചെന്നു, 
അതിന്‍െറ എല്ലാ വിസ്കാരത്തോടും കൂടി, കാരണസ്വരൂപമാ 
യിത്തീരുന്നു. രാത്രിയിലുള്ള അന്ധകാരത്താല്‍ ഗ്രസ്തപമായ 
പകലിനെ ഇരുട്ടെന്നുതന്നെ പറയുന്നതുപോലെ, കാരണ 
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മായിത്തീര്‍ന്ന കായ്യങ്ങളെ എല്ലാം ാരണവ 
പഠറഞ്ഞുപോരുന്നു. ആ അവസ്ഥയില്‍ ആ കാന 
ഉപാധിയോടുകൂടിയ ആത്മാവു” ഏകീഭൂതനെനാ പഡപ്്] 
ടന്നു. ഇങ്ങനെ സുഷറുപൃത്തില്‍, എല്ലാ കായുപ്ര.പചു. 
മനസ്സ്സോടുകൂടി കാരണസ്വരൂപത്തില്‍ സ്ഥിതി ധ്യധ്യവ 
കൊണ്ടുതന്നെ, സ്വപ്‌ നത്തിലും ജാഗ്രത്തിലുമുള്ള മറ്റ 
സ്റുന്ദനങ്ങളാകുന്ന പ്രജ്ഞാനങ്ങാഠം ഘനീഭവിപ്യൂ വ 
ആയിത്തീരുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ ഒന്നും വേര്‍തിരിഡാ 
ആണു അപ്പോം ഇരിക്കുന്നതു”. രാത്രിയില്‍ ഇതി 
ഒന്നും തിരിച്ചറിയാന്‍ പാടില്പാതിരിക്കുമ്പോഠം, ഏം 
ചേര്‍ന്നു” ഒരു കട്ടിയായിത്തീരന്നിരിക്കുന്നതു പോലെ നച 
തോന്നാറണ്ടല്ലോ. അതുപോലെ പ്രജ്ഞാനംതന്നെ ഡനീര 
വിച്ചതുപോലെയാണു” ആ അവസ്ഥയില്‍ ആത്മാവിന്‍ 
സ്ഥിതി. പ്രജ്‌ഞാനമല്ലാതെ വേറെ ഒന്നും അതില്‍ ഉഖഃപ്പു 
ട്ടിട്ടില്ലെന്നുള്ള അർത്ഥത്തിലാണു “തന്നെ” എന്നു പറഞ്ഞതു”. 
വിഷയത്തിന്‍േറയും വിഷയിയുയടേയും ആകൃതിയിലുള്ള മന 
സ്സ്റിന്‍െറ സ്തൂന്ദനം, ആയാസം, ദുഃഖം ഇവ ഒന്നുമില്ലാത്തതി 
നാല്‍ സുഷുപഫ്യാവസ്ഥയില്‍ ആത്മാവു” ആനന്ദമയ നാകുന്നു. 
ആനന്മമയന്‍ എന്നുവച്ചാല്‍ ആനന്ദം അധികമുള്ളവന്‍ എന്ന 
ല്വാതെ .ആനന്ദസ്വരൂപന്‍ എന്ന്‌ അരത്ഥമാക്കേണ്ട. എന്തെ 
ന്നാല്‍ ആത്മാവു” കാരണരൂപമായ ഉപാധിയോടുകൂടിയാ 


ണല്ലോ അപ്പോഴും ഇരിക്കുന്നതു”. ലോകത്തില്‍ ആയാസമൊ 
ന്നുമില്ലാതെ ഇരിക്കുന്നവനെ ആനന്ദമനുഭവിക്കുന്നവന്‍ എന്നു 
പറയാറണ്ടല്ലോ. അതുപോലെ, തീരെ ആയാസമില്ലാത്ത 
സ്ഥിതിയേ അനുഭവിക്കുന്നതുകെഠണ്ട., ഈ സ്ഥാനത്തില്‍ 
ആത്മാവു” ആനന്ദളക്കാകുന്നു. ““ഏഷോ ,” സ്ൃപരമാനന്ദഃ?” 
(ഇതു ഇവനെറ പരമാനന്ദമാകുന്നു) എന്നു ര്രൃതിയയണ്ടു”. 
ചേതസ്സ്‌ എന്നു പറയുന്നതു ജാഗരിത സ്വപ്‌നങ്ങളാകുന്ന 
പ്രതിബോധമാകുന്നു. അതിനു ദ്വാരമായിരിക്കുന്നതു സുഷു 
പ്യാവസ്ഥയിലുള്ള ആത്മാവായതിനാല്‍ ഇവന്‍ ചേതോമുഖ 
നാകുന്നു. സുഷറുഹൃത്തില്‍നിന്നാണങല്ലൊ സ്വപ്‌നവും ജാഗരി 
തവും ഉണ്ടാകുന്നതു്‌. അതിനാല്‍ സുഷുപ്പാഭിമാനിയായ 
പ്രാജ്‌ഞന്‍ ചേതോമുഖന്‍ എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന എന്നു 
സാരം. പ്രാജ്‌ഞനു സ്വപ്‌നവും ജാഗരിതവും വരുന്നതിനു 
ചേതസ്സ്‌ ( -- ചൈതന്യം) ദ്വാരമായിരിക്കുന്നതുകൊഷ്‌ , 


16 മാണ്ഡു ക്രോപനിഷത്തു". [മ:5] 
ആഗമപ്രകരണം 


ചേതസ്സ്സാകുന്ന മുഖത്തോടുകൂടിയവന്‍ എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലും 
ചേതോമുഖ൯ൻ എന്ന പറയാം. ഭൂതഭവിഷ്ൃത്തുകളേയയം 
എല്ലാ വര്‍ത്തമാനവിഷയങ്ങളേയും അറിയുന്നതു” ഇവന്‍ 
തന്നെയായതുകൊണ്ടാണു ഇവനെ പ്രാജ്‌ഞന്‍ എന്നു വിളി 
ക്കുന്നതു”. സുഷുഫ്യാവസ്ഥയില്‍ വിശേഷവിജ്‌ഞാനമൊ 
ന്നുമില്ലെങ്കിലും, ജാഗരിതത്തിലും സ്വപ്‌നത്തിലും എല്പാമറി 
യയന്നവനായിരുന്നതുകൊണ്ടു്‌” അങ്ങനെ വിളിക്കുന്നതു ശരി 
തന്നെ. അഥവാ, വെറും സാമാനൃയൃവിജ്‌ഞാനം ഇവനുമാത്ര 
മുള്ള അസാധാരണ രൂപമായതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇവനെ 
പ്രാജ്‌ ഞന്‍ എന്നു വിളിക്കുന്നതു” എന്നും പറയാം. വിശ്വനും 
തൈജസനും വിശേഷവിജ്‌ഞാനംകൂടി ഉണ്ടല്ലോ. ഈ 
പ്രാജ്‌ഞനാകുന്നു മൂന്നാമത്തെ പാദം. 5. 


ഉപ--ഏഷ സര്‍വേശ്വര, ഏഷസര്‍വജ്‌ഞ, ഏഷ്യ 
ന്തയ്യാമ്യേഷയോനിഃ സർവസ്യ, പ്രഭവാപ്യയാ 
ഹി ഭൂതാനാം. 6. 


ഏഷ ടേ ഇവന്‍ 

സര്‍ വേശ്വരഃ ടേ സര്‍വേശ്വരന്‍ ആകുന്നു .. എല്ലാ 
ഭേദജാതത്തിനും ഈശ്വരനാകുന്നു. 

ഏഷഃ ടോ ഇവന്‍ 

സര്‍വജ്‌ഞ ടോ എല്പാം അറിയയന്നവനാകുന്നു. 

ഏഷഃ ടം ഇവന്‍ 

അന്തഡ്യാമീ ടേ എല്പാത്തിനേറയ്യം ഉള്ളില്‍ പ്രവേ 
ശിച്ചു” അവയേ നിയന്ദ്ൂണം 
ചെയുന്നവനാകുന്നു. 

ഏഷിഃ ടോ ഇവന്‍ 

സര്‍വന്ധയ ചേ സരവത്തിന്‍േറയും 

യോനിഃ ടേ യോനിയും -- ഉഅഭവസ്ഥാനവും 

ഭൂതാനാം -. ഭൂതങ്ങളുടെ 

പ്രഭവാപ്യയയ 5. പ്രഭവവും ( - ഉല്പത്തിയും 
സ്ഥാനവും അപ്ൃയ (ലയസ്ഥാ 
നവും) ആകുന്നു. 

ഭാഷ്യം ---ആധിദൈവികത്തോടുകൂടിയ എല്പാ ഭേദ 





സമൂഹങ്ങാംക്കം ഈശ്വര, സ്വരൂപത്തില്‍ (ഉപാധിപ്രാധാന്യം 


[മ:6] ശാങ്കരഭാഷ്യയസ്ാരത്തോടുകിഡത്‌ 7 


കൂടാതെ ചൈതന്ൃപ്രധാനനായി) സ്ഥിതികപ യ്യ ഓവന്‍ 
തന്നെയാകുന്നു. അല്പാതെ മററള്ളവര്‍ പഠാഡനഷ പാല 
മറെറാരു ജാതിയല്ല. * “പ്രാണബന്ധനം ഹി യാല്‌ ന്‌ 
(മനസ്സ്‌ എന്നു പറയുന്ന ജീവചൈതന്യം പ്രാണ ഏം പാ 
യുന്ന പരബ്രഹ്മത്തില്‍ പയ്യവസാനിക്കുന്നതാകന.) ഏസ്‌” 
ശ്രുതിയുണ്ട്‌, എല്പാ അവസ്ഥാഭേദങ്ങളോംയി॥ സര്‍വ 
ത്തേയയം അറിയുന്നതു” ഇവന്‍തന്നെയാകയാര്‍ല്‍ ഇവന്‍ സവ 
ജ്ഞന്‍ എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. സര്‍വഭൂതങ്ങളടേഡം അമാ 
ഗത്തില്‍ അനുപ്രവേശിച്ചു്‌ അവയേ നിയന്ത്രണംപെ ധ്യ 
ഇവന്‍തന്നെ. ഇപ്രകാരം സര്‍വേശ്വരനും സര്‍വം 
സര്‍ വാന്തയ്യാമിയയം ആയതുകൊണ്ടുതന്നെ ഇവന്‍ സര്‍വത്തി! 
നും യോനിയാകുന്നു. സ്ഥൂലസൂക്ഷുഭേദങ്ങളോഴകുകിഡ 
ജഗത്തുമുഴു വന്‍ ഇവനില്‍നിന്നാണനുണ്ടാകുന്നതെന്നുസ്ധാരം. 
മേല്‍പറഞ്ഞ ഹേതുക്കളാല്‍ ഭൂതങ്ങളുടെ ഉത്ഭവസ്ഥാനവ്യം 
ലയ സ്ഥാനവും ഇവന്‍തന്നെ. ; 


അത്രൈതേ ഗ്രോകാ ഭവന്തി. 


അത്ര ജോ ഈ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഏതേ ദശ്രാകഠുഃ ടോ ഈ ശ്ലോക ങ്ങഠം 
ഭവന്തി - ഉണ്ടു: 


ഗൌഡപാദകാരിക കം; 


ബ.ഹിഷപ്രജേഞാവിഭളര്‍വിശ്വോഹൃത്തഃപ്രാജ്ഞസ്ത- 
തൈജസഃ 
ഘ നപ്രജ്ഞസ്തഥാപ്രാജഞ ഏക ഏവത്രിധാസ്‌മൂതഃ 1 


ബഹിഷപ്രജ്ഞഃ ച ബാഹൃങ്ങളായ സ്ഥൂലവിഷയങ്ങ 
ളില്‍ പ്രജ്ഞ യോടുകൂടിയ 

വിളഃ ടോ വിള -. സര്‍വവ്യാപിയായ 
ആത്മാവു്‌. 

വിശ്വഃ ച വിശ്വന്‍ ആകുന്നു. 

അന്തഃ പ്രജ്ഞഃതു ടേ അന്തഃപ്രജ്ഞന്‍ ആയിരിക്കുമ്പോഠം 
ആകട്ടെ  സുൂക്ഷ്യവിഷയ ങ്ങളില്‍ 


പ്രജ്ഞ യോടുകൂടിയിരിക്കുമ്പോഠം 
ആകട്ടെ 


18 മാണ്ഡൂകോ്യോപനിഷത്തു”. [1.1] 





ആഗമപ്രകരണം 
തൈജസാഃ ടട തൈജസന്‍ ആകുന്നു. 
തഥാ ടേ അതുപോലെ 
ഘനപ്രജ്‌ ഞഃ ടോ ഘനപ്രജ്‌ ഞനായിരിക്കുമ്പോഠം 
പ്രാജ്‌ഞഃ ചം പ്രാജ്‌ ഞനാകുന്ന 
ഏക ഏവ ടേ ഒരുവന്‍തന്നെ 
ത്രിധാ ചം മുന്നുപ്രകാരത്തില്‍ 
സ്‌മൂതഃ ടേ സ്‌മൃതനാകുന്നു ടട വിചാരിക്കപ്പെ 
ടന്നു. 
ഭാഷ്യം മാറി മാറി മൂന്നു സ്ഥാനങ്ങളില്‍ സ്ഥിതിചെ 


യ്യുന്നതുകൊണ്ടെും “ആ ഞാനു" എന്നിങ്ങനെ സ്്‌മൂൃതികൊഷംടു 
പ്രതിസന്ധാനംചെയ്യുന്നതുകൊണ്ടം ആത്മാവു” സ്ഥാനത്രയ 
ത്തില്‍നിന്നു വേറേയാണെന്നും ഏകനാണെന്നും ശുദ്ധനാ 
ണെന്നും അസംഗനാണെന്നും സിദ്ധിക്കുന്നു എന്നാണു്‌ ഈ 
കാരികയയടെ അഭിപ്രായം. ആത്മാവിനു, ചൈതന്യം 
പോലേ സ്ഥാനത്രയവും സ്വാഭാവികമാണെങ്കില്‍ അതും 
ചൈതന്യംപോലേ വൃഭിചരിക്കാതിരിക്കേണ്ടതാണു'. 
എന്നാല്‍ സ്ഥാനത്രയം ആത്മാവിനെ വൃഭിചരിക്കുന്നു, 
ണ്ടുതാനും. ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ സ്വപ്പസുഷുപ്തങ്ങളും സ്വപ്യാ 
വസ്‌ഥയില്‍ ജാഗ്രല്‍സുഷുപ്തങ്ങളും സുഷുഹ്യാവസ്‌ഥയില്‍ 
ജാഗ്രത്വപ്പങ്ങളം ആത്മാവിനു കാണുന്നില്ല. എന്നു മാത്ര 
മല്പ, ഇവ ചിലപ്പോം മുറന്ത്ും ചിലപ്പ്പോഠം മുറതെററിയും 
വരുന്നതായിക്കാണുന്നുമുണ്ടു്‌. അതിനാല്‍ ആത്മാവു” ഈ 
മൂന്നു സ്‌ഥാനങ്ങളില്‍നിന്നും വേറേയാണെന്നു സിദ്ധി 
ക്കുന്നു. “ഉറങ്ങിയ ഞാന്‍തന്നെയാണു' ഇപ്പ്ോഠം ഉണര്‍ന്നി 
രിക്കുന്നതു"”" എന്നുള്ള അനുസന്ധാനം കൊണ്ടു” ആ ആത്മാവു” 
ഒന്നുതന്നെ എന്നും അറിയാം. അതുതന്നെ ഇതെന്നുള്ള 
ഏകത്വാനുസന്ധാനത്താല്‍ ഘടാദികളില്‍ ഏകത്വം നമുക്കി 
ഷ്യമാണല്ലേോ. ധര്‍മ്മം, അധര്‍മ്മം, രാഗം, ദ്വേഷം മുതലാ 
യവജെല്ലാം അവസ്‌ഥാധര്‍മ്മങ്ങളായതുകൊ്ടെ ശുദ്ധത്വവും 
സിദ്ധിക്കുന്നു. സംഗവും വേദ്യമായതുകൊണ്ട്‌* അവിദ്യ 
ധര്‍മ്മമാണെന്നു അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിടടുള്ളതിനാല്‍, അതില്‍ 
നിന്നു വേറെയായ അതിന്‍െറ ദൂഷ്യാവിനു” അസംഗത്വവും 
ചേരുന്നതുതന്നെ, ഇപ്രകാരം യുക്തികൊണ്ടു സിദ്ധിക്കുന്ന 


[1.1] ശാങ്കരഭാഷൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു” 19 


ഈ അര്‍ത്ഥത്തിനു ശ്രുതിയില്‍ മഹാമത്സ്യാദി ദുഷ്യാന്തവും 
പറയുന്നുണ്ടു്‌. അപ്രകമ്‌പ്ൃഗതിയം അതിബലിഷ്ഠവും 
മഹത്തുമായ തിമി എന്ന മത്സ്യം നദിയുടെ പ്രവാഹത്തില്‍ 
കൂടി നദിയുടെ രണ്ടുകരഷ്ക്കും അടുത്തു” മാറിമാറി സഞ്ചരി 
കടന്നു. ഒരു കരയുടെ സമീപത്തു സഞ്ചരിക്കുമ്പോഠം മറേറ 
കരയുടെ സമീപത്തിലില്ല. അതുകൊണ്ടു മത്സ്യം രണ്ടുകരയി 
ലുംനിന്നും വേറേയാണെന്നു നമുക്കറിയാം. രണ്ടുകരയഷ്ത്കുമുള്ള 
ഗുണങ്ങളും ദോഷങ്ങളും അതിനു പററുന്നതുമില്ല. അതിന്‌ 
ഒരിടത്തും തടവുമില്ല. പരുന്തോ ഗരുഡനോ ആകാശത്തില്‍ 
സഞ്ചരിക്കുമ്പോഠം തടയുന്നില്ലല്ലോ. ഇതുപോല്ലെതന്നെ 
ഈ ആത്മാവും മൂന്നു സ്ഥാനങ്ങളിലും മാറി മാറി സഞ്ചരി 
കയൊകയാല്‍ ആ സ്‌ഥാനങ്ങളില്‍നിന്നു വ്ൃതിരിക്തനും 
ഏകനും ശുദ്ധനും അസംഗനുമാണെന്നറു” അംഗീകരിക്കുന്നതു 
നക്ലായംതന്നെ എന്നാണു” അതിന്‍െറ സാരം. 1. 


കാരിക---ദക്ഷിണാക്ഷിമുഖേവിശ്വോ മനസ്യന്തസ്തു 


തൈജസഃ 
ആകാശേചതഥാപ്രാജ്‌ഞ സ്ര്റിധാദേഹേ വ്ൃവസ്‌ ഥിതഃ 2. 


ദക്ഷിണാക്ഷിമുഖേ ച ദക്ഷിണാക്ഷിയാകുന്ന മുഖത്തില്‍ 


ട വലത്തേ കണ്ണാകുന്ന പ്രധാന 
സ്‌ഥാനത്തില്‍ 


വിശ്വഃ വിശ്വനായിട്ടം 

അന്തഃുതു ച അന്തര്‍ഭാഗത്തില്‍ 

മനസി ടം മന്സ്റില്‍ 

തൈജസുഃ - തൈജസനായിട്ടം 

ഹൃദി ഹൃദയത്തില്‍ ഒളുഒ. 

ആകാശേ - ആകാശത്തില്‍ 

പ്രാജ്ഞഃ ച ട പ്രഠാജ്‌ഞനായിട്ടം 

ത്രിധാ - മൂന്നുപ്രകാരത്തിരു 

ദേഹേ - ദേഹത്തില്‍ 

വൃവസ്‌ഥിതദ - വ്ൃയവസ്‌ഥിതനായിരിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്യം -ജാഗരിതാവസ്ഥയില്‍തന്നെ വിശ്വന്‍ മുതലായ 


മുന്നിനും അനുഭവമുണ്ടെന്നു്‌” കാണിക്കുന്നതിനാണു്‌ ഈ 


0) മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു”. [1.2] 
ആഗമപ്രകരണം 


ശ്ലോക ം :--പ്രധാനമായി വലത്തേക്കണ്ണില്‍ സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥ. 
ങ്ങളുടെ ദ്രഷ്വാവായി വിശ്വന്‍ അനുഭവപ്പെടുന്നു. ““ഇന്ധോഹ 
വൈ നാമൈഷ യോ/യം ദക്ഷിണേ  ക്ഷന്‍ പുരുഷഃ." * 
എന്നു ശ്രുതിയുണ്ട്‌. ദീപ്ലിയാകുന്ന ഗുണത്തോടുകൂടിയ വനും 
വൈശ്വാനരന്‍ എന്നു പറയപ്പെടടന്നവനും ആദിത്യാന്തര്‍ഗത 
രമായ വൈരാജനായ ആത്മാവും ചക്ഷുസ്ണില്‍ ദൂഷ്മാവായിരി 
ക്കുന്നവനും ഒന്നുതന്നെ എന്നാണു” അതിന്‍െറ താല്ലയയം, 


ഇവിടെ പുര്‍വപക്ഷം 





സൂക്ഷ്‌മപ്രപഞ്ചാഭിമാനിയ്യം. 
സ്ൂഡ്യുമണ്ഡലാന്തരഗ്ഗുതനും സൂക്ഷ്‌മസമഷ്ടിരദേഹനും ലിംഗാ: 
ത്മാവും ചക്ഷുര്‍ഗ്ലോളങ്ങളില്‍ അനുഗതമായ ഇന്ദ്രിയത്തെ. 
അനുഗ്രഹിക്കുന്നവനും ആയ ഹിരണ്യഗര്‍ഭന്‍ വേറെ. സ്ഥൂല 
പ്രപഞ്ചാഭിമാനിയയം സൂയ്യമണ്ഡലാത്മകനും സമഷ്ടിദേ. 
ഹനും ചക്ഷുരഗ്ലോളങ്ങളെ രണ്ടിനേയും അനുഗ്രഹിക്കുന്നവനും. 
ആയ വിരാടാത്മാവു വേറെ. വൃഷാടിദേഹനും വലത്തേക്കു. 
ണ്ണില്‍ വ്ൃവസ്ഥിതനും ചക്ഷൃസ്സകളില്‍ ദ്രഷടാവായിരിക്കു 
ന്നവനും കാരണങ്ങഠംക്കു നിയന്താവും കാരൃകരണങ്ങാംക്കു 
സ്വാമിയും ആയ ക്ഷേത്രജ്ഞന്‍ സമഷാ്‌ടിദേഹന്മാരായ മുന്‍ 
പറഞ്ഞവരില്‍നിന്നു വേറേയായി സ്വീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 
ഇപ്പകാരം സമഷ്‌ടിയായിട്ടും വൃഷ്‌ടിയായിട്ടും വ്ൃവസ്ഥി! 
തരായ ജീവം്ദഠംക്കു തമ്മില്‍ ഭേദമുള്ളതുകൊണ്ടു ഏകത്വം 
പറഞ്ഞതു ശരിയല്ല. 





സമാധാനം“ “ഏകോദേവഃ സര്‍വ്വഭൂതേഷു ഗുഡ്‌ 


(എല്പാ ഭൂതങ്ങളിലും ഗുഡനായിരിക്കുന്നതു”” ഒരേ ദേവന്‍ 
തന്നെ ആകുന്നു എന്നു ധ്രരതിയും, 


ടെക്ഷത്രജ്ഞം ചാപി മാം വിദ്ധി സരവക്ഷേത്രേഷു ഭാരത്‌ 


അവിഭക്തം ച ഭൂതേഷു വിഭക്തമിവ ച സ്ഥിതം" 


(ഭൂതങ്ങളില്‍ എല്ലാം വിഭക്തന്‍ എന്നപോലെ സ്ഥിതിചെ 
യ്യുന്നു എങ്കിലും വാസ്പുവത്തില്‍ അവിഭക്തനായിരിക്കുന്ന 
ഞാന്‍തന്നെയാണെ സര്‍വ ക്ഷേത്രങ്ങളിലും ക്ഷേത്രജ്ഞനായി 
രിക്കുന്നതെന്നറിയുക.) എന്ന സ്മൃതിയും അനുസരിച്ചു 
സ്വതേ ഭേദമുണ്ടെന്നു്‌ അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. 


[നി ശാദംരഭാഷ്യസാരത്തോട്ടകൂടിയതു? 41. 


പയ) പ്പാ കരണങ്ങളിലും വിശ്വന്‍െറ സ്ഥിതി ഒരുപോലെ 


ലും വലത്തേക്കണ്ണിനു വിഷയഗ്രഹണത്തില്‍ കൂടുതല്‍ 
പാവം കാണുന്നതുകൊണ്ടാണ വിശ്വനെ അവിടെ വിശേ 
വധി പ്യൂ സിരദ്ദേശിച്ചതു”്‌. ദക്ഷിണാക്ഷിഗതനായ ആത്മാവു“ 
പത സ്ൃപത്തെ കണ്ടതിന്‍െറശേഷം, കണ്ണടച്ചു" അതിനെ 
തമാ പഓാരത്തുകൊണ്ടു”, മനസ്സിന്‍െറ അന്തര്‍ഭാഗത്തില്‍ 
വാസനാരൂപത്തില്‍ അഭിവ്യക്തമായ ആ രൂപത്തെത്തന്നെ 
സ്ധപ്യത്തില്‍ എന്നപോലെ കായണെന്നു. ഇവിടെ ഏങ്ങനെ 
ഡയാനാ കാണുന്നതു്‌, അതുപോലെതന്നെയാണെ സ്വപ്‌ന 


ത്തില്‍ കാണുന്നതും. അതിനാല്‍ മനസ്സിന്‍െറ ഉള്ളില്‍ മന 
റിന്‌ വെട തൈജസനും വിശ്വന്‍തന്നെ. തൈജസനായി 
ത്തീ ഈ വിശ്വന്‍, പിന്നെ സൃരണമെന്ന വ്യാപാരം 
അം്യന്വോഠം ഹൃദയാ പിച്ചിന്നമായ ആകാശത്തില്‍ 
സലി.മിചെയ്യുകൊണ്ടു”, ഏകഭൂതത്വംഘനപ്രജ്ഞത്വം എന്ന 
ലക്ഷണഹദളോടുകൂടി പ്രാജ്ഞനായിത്തീരുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ 
ര്ധരപ്പ്യാ മനോവ്യാപാരമില്ല. ദര്‍ശനവും സൂരണവും മാത്ര 
മാണദധ്യ്യാ മനോവ്യാപാരം. അവ ഇല്ലാതാകുമ്പോഠം 
ആത്മാവ്യ” അവ്യാകൃതമായ പ്രാണനായിട്ടു ഹൃദയത്തില്‍തന്നെ 
സ്ഥിതിച്ചെയുന്നു. ““പ്രാണോഹോേയവൈതാന്‍ സര്‍വ്വാന്‍ 
സംവൃങ്‌ക്തേ”" (അദ്‌ ധ്യാത്മമായി പ്രസിദ്ധനായ പ്രാണന്‍ 
തന്നെയാണു വാക്കു മുതലായ പ്രാണങ്ങളെ തന്നില്‍ അടക്കു 
ന്നതു”) എന്നുള്ള ശ്രുതി ഇതിനു പ്രമാണമാകുന്നു. 


തൈജസന൯ മനസ്സില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യന്നവനായതു 
കൊണ്ടു ഹിരണയൃഗരഭനാകുന്നു. ലിങ്‌ഗമെന്നു പറയുന്നതു 
വനസ്സൃതന്നെ. ““മനോമയോ യം പുരുഷഃ""” ഇത്യാദി 
ുതികളില്‍ പുരുഷന്‍ മനോമയനാണെന്നത പാഞ്ഞിരിക്കുന്ന 
മകൊ നം, ഹിരണൃഗരഭന്‍ പുരുഷ വിശേഷമായതുകൊണ്ടും, 
അവന ലനഃപ്രധാനനാണെന്നു മന്്യിലാകുന്നതിനാല്‍ 
തൈയുസന൯ ഹിരണൃഗര്‍ഭസതന്നെ എന്നറിയാം. 


ആക്ഷേപം: -സുഷുപ്ൃത്തില്‍ പ്രാണന്‍ അവ്യാകൃതനാ 
ണെന്നു പറ മുവല്ലോ, അതു ശരിയല്ല. അപ്പോം പ്രാണന്‍ 
വ്യാകൃതനെന്നാണ വിചാരിക്കേണ്ടതു”; എന്തെന്നാല്‍ 
അതിനു നാമവും രൂപവുമുണ്‌ ; അടുത്തു നിൽക്കുന്നവർക്കു" 


൧4 മാണ്ഡൃൂ ക്യോപനിഷത്തു”. [1.2] 
ആഗമപ്രകരണം 


അതിന്‍െറ വ്യാപാരം ഏററവും സ്റസുഷ്ടമായി കാണുവാന്‍ 
കഴിയം. എന്നു മാത്രമല്ല, ആ അവസ്ഥയില്‍ വാക്കു മുതലായ 
കരണങ്ങഠം പ്രാണാത്മക ങ്ങളായിത്തീരുകയ്യം ചെയ്യുന്നു. 
അതുകൊണ്ടും പ്രാണന്‍ വ്യാകൃതനെന്നു പറയയന്നതാണു യ്ൃക്ത 
മെന്നു വരുന്നു. ആ സ്ഥിതിക്കു പ്രാണന്‍ അവ്യാകൃതനെന്നു 
പറഞ്ഞതെങ്ങനെ? 


സമാധാനം. ---ഈ ദോഷം പറവാന്‍ പാടില്ല. അവ്യ്യാ 
കൃതത്തിനും പ്രാണനും ഒരേ ലക്ഷണമുള്ളതുകൊണ്ടു, സുഷുഘ്ാ 
വസ്ഥയില്‍ പ്രാണനു” അവ്യ്യാകൃതത്വം പറഞ്ഞതു ശരിത 
ന്നെ. അവ്യാകൃതമെന്നു പറയുന്നതു ദേശകാലവസ്തുപരിദല്ലേ 
ദമീല്പാത്തതാണങല്ലോ. സുഷൂാഫ്യാവസ്ഥയില്‍ ള്ള ദ്ൂഷ്വാ 
വിന്‍െറ പ്രാണനും അങ്ങനെതന്നെയുള്ളതാണു്‌. സുഷ്ുപ്ലാ 
വസ്ഥയിലുള്ള ദ്രഷ്യാവിന്‍െറ ദൂഷ്ടിയില്‍ അപ്പോം ഉള്ള 
പ്രാണനു ദേശകാലാദിപരിച്ചേദമുള്ളതായി അറിഞ്ഞുകൂ 
ടല്പോ. അതിനാല്‍, ലക്ഷണത്തിനു വൃത്യയാസമില്ലാത്തതു 
കൊണ്ടു”, അവ്യാകൃതവും പ്രാണനും ഒന്നുതന്നെ എന്നു പറ 
ഞ്ഞതു തെററല്പ. പരിച്ചിന്നാഭിമാനമുള്ള വരക്കു”, പ്രതേകം 
“ഇതെന്‍്േറതാണു* എന്നു പ്രാണാഭിമാനമുള്ള പ്പം പ്രാണനു 
വ്യാകൃതത്വം തന്നെയാണെങ്കിലും , സുഷുപ്എവസ്ഥയില്‍, 
പിണ്ഡത്താല്‍ പരിച്‌ ഛിന്നമായ വിശേഷത്തെ വിഷയീ 
കരിച്ചു”, എന്‍െറ എന്നുള്ള അഭിമാനം പ്രാണനില്‍ ഇല്ലാതെ 
പോകുന്നതുകൊണ്ടു പ്രാണന്‍ അവപ്യാകൃതന്‍തന്നെ. ഉണര്‍ന്നി 
രിക്കുന്നവന്‍െറ ദൂഷ്യിയില്‍ വിശേഷാഭിമാനവിഷയമായതു 
കൊണ്ടു പ്രാണന്‍ വ്യാകൃതനാണെങ്കിലും സുഷുപ്യന്‍െറ ദൃഷ്ട്യാ 
ആ അഭിമാനം അടങ്ങിപ്പോകുന്നതിനാല്‍ പ്രാണനു അവ്യ്യാ 
കൃതത്വം അവിരുദ്ധംതന്നെ എന്നുസാരം. പരിച്‌ ഛിന്നാ 
ഭിമാനികംക്കു പ്രാണലയത്തില്‍ അഭിമാനമില്ലാതാവുന്ന 
തിനാല്‍ പ്രാണന്‍ അവ്യാകൃതനായിരിക്കുന്നതുപോലെ 
പ്രാണാഭിമാനിക്കും സുഷുപ്തിയില്‍ അഭിമാനനിരോധത്താല്‍ 
അവ്്യാകൃതത്വം സിദ്ധിക്കുന്നു. അതു മാത്രമല്പ, ആധിദൈ 
വികമായ അവ്യാകൃതം ജഗല്‍പ്രസവത്തിനു ബീജമായിരി 
ക്കന്നതൃപോലെ പ്രാണന്‍ എന്നു പറയുന്ന സുഷറുപ്തം ജാഗരിത 
സ്വപ്ലങ്ങഠംക്കും ബീജമായിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ കായ്യു 





[1.4] ശാങ്കരഭാഷ്ൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു” 208 


ത്തിനെറ പ്രസവത്തിനു ബീജമായിരിക്കുക എന്നതും രണ്ടിനും 
തുല്യമാണു്‌. ആധ്യയാത്മികാധിദൈവികന്മാരായ സുഷുഷ്യാ 
വസ്ഥനും അവ്യയാകൃതാവസ്ഥനും അധിഷ്യാതാവായിരിക്കു 
ന്നതും ഒരേ ചൈതനൃസ്വരൂപന്‍ തന്നെ പരിച്ച്‌ഛിന്നാഭി 
മാനികരംക്കും അതാതിലുള്ള അദ്ധ്യക്ഷന്മാര്‍ക്കും അവ്യാകൃത 
ത്തോട്‌ ഏകത്വമുള്ളതിനാല്‍ “ഏകീഭൂതന്‍? പ്രജ്ഞാനഘ 
നന്‍" ഇത്യാദി മുമ്പ പറഞ്ഞ വിശേഷണങ്ങാം ഉപപന്നങ്ങഠം 
തന്നെ. അധ്യ്യാത്മവും അധിദൈവവും ഒന്നുതന്നെ എന്നു 
മുമ്പുപറഞ്ഞ ഹേതുകൊണ്ടം സുഷുഫ്ലനും പ്രാണാത്മകനും 
അവ്യ്യാകൃതനുമായ പ്രാജ്ഞനു മുന്‍പറഞ്ഞ വിശേഷണങ്ങഠം 
യയക്തം തന്നെ. 


ശമം ---“പ്രാണ'ശബൂം അബുവൃത്തിക ളോടുകൂടിയ വായു 
വികാരത്തില്‍ ആണല്ലോ രൂഡമായിരിക്കുന്നതു്‌. അവ്യാകൃ 
തത്തെ $പ്രാണ൯* എന്നു പറഞ്ഞതെങ്ങനെയാണു”? 





സമാധാനം “:പ്രാണബന്ധനം ഹിസോമ്ൃയമനഃ" " 
എന്നുള്ള ശ്രുതിയില്‍ അവ്യാ കൃതവിഷയമായി പ്രാണശബ്‌ദം 
പ്രയോഗിച്ചിട്ടുന്ട്‌. അതുകൊണ്ടു” പ്രാണശബ്‌ദം വായൃയവി 
കരത്തില്‍ രൂഡമാണെങ്കിലും അവ്യാകൃതത്തിനേറയയം വാച 


കമാകുന്നതു യൃക്തംതന്നെ 





പൂര്‍വപക്ഷം---പ്രാണബന്ധനം "” ഇത്യാദി ഗ്രുതിയി 
ലുള്ള പ്രാണശബ'ദത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം “സദേവസോമ്യ” എന്നു 


പ്രകൃതമായ സത്തായ ബ്രഹ്മമല്ലേ? 


സമാധാനം - --സത്തായ ബ്രഹ'”മം ബീജാത്മക മാണെന്നു 
അങ്‌ഗീകരിച്ചിരിക്കയാല്‍ മേല്‍പറഞ്ഞ ദോഷത്തിനിട 
യില്ല. അവിടെ സത്തായ ബ്രഹ്‌മംതന്നെയാണ്ട്‌ പ്രാണ 
ശബദത്തിനു വാച്ചൃയമായിരിക്കുന്നതെങ്കിലും, സത്തിന്‌ 
സച്പബ'ദവാചൃത്വവും പ്രാണശബ”ദവാച്ൃത്വവും ജീവ 
പ്രസവങ്ങഠംക്കു ബീജമായിരിക്ക എന്ന അവസ്ഥയേ വിടാ 
തെതന്നെയാണു” നിര്‍ബ്ദീജരൂപമായ ((ബഹര്‍്‌മമായിരുന്നു 
വിപക്ഷിതമെങ്കില്‍ :നേതിനേതി*" “:യതോവാചോനിവത്ത 
ന്തേ” അനൃയദേവ തദ്വിദിതാദഥോ അവിദിതാദധി* എന്നു 
പറയയമാഡിരുന്നു. നേ സ്ത” തന്നാസദച്ൃയതേ” (അതു 


24 മാണ്ഡൃക്ഷ്യോപനിഷത്തു”. [1.2] 
ആഗമപ്രകരണം 


സത്തെന്നും അസത്തെന്നും പറയുവാന്‍ പാടില്ല) എന്നു 
സ്‌ മൃതിയില്‍ പറയുന്നുമുണ്ട്‌. നിര്‍ബീജമായിട്ടുതന്നെയാണ്‌ 
(ബഹമത്തെ അവിടെ വിവക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നതെങ്കില്‍ , 
സുഷുുപ്ഏ്ത്തില്ും പ്രളയത്തിലും സത്തില്‍ ലയിക്കുന്നവയ്ക്കു 
വീണ്ടും ഉത്ഥാനമുണ്ടാകുന്നതിനു” ഉപപത്തിഇപ്പാതെ പോകും. 
മുക്തന്മാര്‍ വീണ്ടും ജനിക്കുമെന്നും വരും; ബീജമില്ലായ്‌ക 
അവര്‍ക്കും മററുള്ളവക്കും തുല്യമാണല്ലോ; എന്നു മാത്രമല്പാ, 
ജ്ഞാനംകൊണ്ടു ദഹിപ്പിക്കേണ്ട ബീജമില്ലെന്നുവന്നാല്‍ 
ജ്ഞാനം കൊണ്ടു പ്രയോജനമൊന്നുമില്ലെന്നുവരികയുംചെയഴ്യം. 
അതിനാല്‍, സബീജത്വം അങ്‌ഗീകരിച്ചുകൊണ്ടാഷാഠ്‌ 
സത്തിീനെ പ്രാണശബ്‌ദംകൊണ്ടു വ്ൃപദേശിക്കുന്നതും, 
എല്പാ “ശ്രതികളിലും കാരണമെന്നു വൃപദേശിക്കുന്നതും. 


അതിനാല്‍ തന്നെയാണു്‌, “അക്ഷരാത്‌ പരതഃ പരഃ” 
സബാാഹ്വയ്യാഭ്യന്തരോഹൃജഃ* “യതോവാചോനിവര്‍ത്തത്തേ” 
നേതി നേതി' ജഇതക്യാദികൊണ്ടു ബീജവത്ത്വം നീക്കി 


വൃപദേശിച്ചിരിക്കുന്നതു”. പ്രാജ്ഞശബൂുവാച്യനായ അവനു 
തന്നെ, തൃരീയത്വംകൊണ്ടു്‌, ദേഹാദിസംബന്ധരഹിതവും 
പാരമാര്‍ത്ഥികവുമായ ആ അബീജാവസ്ഥയെ വേറേ പറക 
യൃംചെയ്യും. ഉറത്ങി എഴുന്നേററവനു “ഞാ൯ ഒന്നുമറിഞ്ഞില്ല” 
എന്നു ബോധം കാണുന്നതുകൊണ്ട്‌ ബിജാവസ്ഥയും ദേഹ 
ത്തില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്നുണ്ടു തീര്‍ച്ചതന്നെ. അതുകൊണ്ടാണു" 
മൂന്നുപ്രകാരത്തില്‍ ദേഹത്തില്‍ വ്ൃവസ്ഥിതനായിരിക്കുന്നു 
എന്നു പറയുന്നതു”. ) 


കാരിക .--വിശ്വോഹി സ്ഥൂലഭളങ്‌ നിത്യം തൈജസഃ 


പ്രവിവിക്തളകു ആനന്ദളുകു തഥാപ്രാജ്ഞസ്്ര 1ധാഭോഗം 


നി ബോധത! ര. 

വിശ്വഃ ട വിശ്വന്‍ ടം വൈശ്വാനരന്‍ (ജാഗ്രല്‍ 
പുരുഷന്‍.) 

നിത്യം ടാ: എപ്പോഴും 

സ്ഥൂലളക്‌ ടേ സ്ഥുലളക്കാകുന്നു -- സ്ഥലങ്ങളായ 


വിഷയങ്ങളെ ഭജിക്കുന്നവനാകുന്നു. 
തൈജസുഃ ടം തൈജസന്‍ (സ്വപ്പുരുഷന്‍) 


[1 2] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു” ക൭ 





പ്രവിപിക്തഭളക്്‌ ടട പ്രവിവിക്തഭക്കാകുന്നു-- സൂക്ഷ്യവിഷയ 
ങ്ങളെ ഭൂജിക്കുന്നവനാകുന്നു. 

തഥാ ടാ അതുപോലേ 

പ്രാജ്ഞഃ ടാ പ്രാജ്ഞന്‍ ം- സുഷുഎഏപുരുഷ൯ 

ആനന്ദളക” ടം ആനന്ദളക്കാകുന്നു -: ആനന്ദത്തെ ഭജിക്കു 
ന്നവനാകുന്നു. 

ഭോഗം ടേ. ഭോഗത്തെ 

ത്രിധാ ടോ മൂന്നുവിധത്തിലെന്ത്‌ 

നിബോധത _- അറിയുവിന്‍! 

ഭാഷ ം----ജാഗ്രല്‍ പുരുഷനായ വൈശ്വാനര൯ സ്ഥൂല 


വിഷയങ്ങളേയും, സ്വപ്പപുരുഷനായ തൈജസന്‍ വാസനാ 
രൂപങ്ങളായ സൂക്ഷവിഷയങ്ങളേയും, സുഷുപ്പപുരുഷനായ 
പ്രാജ്ഞന്‍ ആനന്ദത്തേയും ഭജിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ ഭോഗം മൂന്നു 
വിധത്തിലാകുന്നു എന്നു്‌” അറിയയവിന്‍. 


കാരിക--സ്ഥുൂലം തര്‍പ്പയതേ വിശ്വം പ്രവിവിക്തംതു 
തൈജസം ആനന്ദശ്ചതഥാ പ്രാജ്‌ഞം ത്രിധാ തൃഹ്ലിം 


നിബോധത. 4 
സ്ഥൂലം  സ്ഥൂലവിഷയം 
വിശ്വം ട്‌ വിശ്വനെ ടട ജാഗ്രല്‍പുരുഷനെ 
രുപ്പുയതേ ട്‌ തരപ്പുണം ചെയ്യന്നു തൂപ്ലനാക്കുന്നു. 
പ്രവിവിക്തംതു ടട സൂക്ഷമമായ വിഷയഷാകട്ടെ 
തൈജമ്വം ടേ തൈജസനെ 
(ത്യയതോ) ടേ തൃഹ്ലിപ്പെടുത്തന. 
തഥാ ടാ അതു പോലെ 
ആനന്ദഃ ടേ ആനന്ദം 


പ്രാജ്ഞംച 


॥ 


പ്രാജ്‌ഞനേയും 





(തരപ്പുയതേോ) നി തൃപ്ലിപ്പെടുത്തുന്നു. 
തൃഫ്ലിം ട തൃഏിയേ -- ഭോഗംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന തൃപ്ലിയെ 
ത്രിധാ ച മുന്നുപ്രകാരത്തില്‍ എന്നു്‌ 
സിബോധത ടട അറിയുവിന്‍! 

രാഷ്്യം സ്ഥൂലപ്രപഞ്ചം ജാഗ്രല്‍പുരുഷനേയ്യം, 


സ്ധുക്ഷ്‌ മഡ്രപഞ്ചം സ്വപ്യപുരുഷനേയും, ആനന്ദം സുഡ്യപ 


26൫ മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” [1.3] 
ആഗമപ്രകരണം 


പുരുഷനേയ്യം, തൃഫ്ലിപ്പെടുത്തുന്നു. ഇപ്രകാരം തൃഫ്ലിയയം മൂന്നു 
വിധമെന്നു” അറിഞ്ഞുകൊള്ളവിന്‍. ക്‌, 


കാരിക-ത്രിഷു ധാമസു യദ്‌ ഭോജ്യം ഭോക്തായശ്ച 
പ്രകീ൪ത്തിതഃ വേദൈതദുഭയം യസ്തു സഭുഞ്ജാനോ 


ന ലിപ്യതേ ൭ 
ത്രിഷു ധാമസു ച മുന്നു സ്ഥാനങ്ങളില്‍ 
ഭോജ്യം ടട ഭുജിക്കപ്പെടുന്ന വിഷയം 
യത്‌ ടട യാതൊന്നോ, 
ഭോക്താ ട്‌ ഭോക്താവായാിി 
യഃ ട്‌ യാവനൊരുത്തന്‍ 
പ്രകീര്‍ത്തിത; ച ടം പ്രകീര്‍ത്തിതനായയമിരിക്കുന്നവോ 
ഏതത്‌ ഉഭയം ടോ ഈ രണ്ടിനേയ്യം 
യടതുവേദ ടം ആരാണോ അറിയുന്നതു”, 
സഃ - അവന്‍ 
ഭുഞ്ജാനഃ അപി ടോ ഭോഗങ്ങളെ ഭൂജിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നാലും 
ന ജിപൃതേ ടേ. ലിപ്പനായിത്തീരുന്നില്ല -- ഭോഗം 


കൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന ദോഷം പററാത്തവ 
നായിരിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്യം ----ജാഗ്രത്തു മുതലായ മുന്ന സ്ഥാനങ്ങളില്‍, 
സ്ഥൂലം, സൂക്ഷ്മം, ആനന്ദം എന്നു മൂന്നുവിധത്തിലുള്ള 
ഭോജ്യവും, ഒന്നുതന്നെ മൂന്നുവിധത്തിലായിരിക്കുന്നതാണാ്‌. 
“ആ ഞാന്‍' എന്നു” ഒന്നായി പ്രതിസന്ധാനംചെയുന്നതു 
കൊണ്ടും, ദൂഷ്യാവെന്നുള്ള അവസ്ഥയ്ക്കു വൃത്രാസമില്പാത്തതു 
കൊണ്ടം, വിശ്വനെന്നും തൈജസനെന്നും പ്രാജ്ഞനെന്നും 
മൂന്നുവിധത്തില്‍ പറയുന്ന ഭോക്താവും ഒരാഠംതന്നെ. ഭോജ്യ 
മെന്നും ഭോക്താവെന്നുമുള്ള നിലയില്‍ പലവിധത്തില്‍ 
ദേദപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന ഈ രണ്ടിനേയും ആര്‍ അറിയുന്നുവോ, 
അവന്‍ ഭോഗങ്ങളെ ഭുജിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നാലും ലിപ്തനാവുക 
യില്ല. എന്തെന്നാല്‍, ഭോജ്യമെല്ലാം ഒരേ ഭോക്താവിനു 
ഭുജിക്കുവാനുള്ളതാകുന്നു. ഒന്നിനു വിഷയമേതോ, അതു 
കൊണ്ട്ട്‌ അതു ക്ഷയിക്കുകയോ വരദ്ധിക്കയോ ചെയ്‌ കയില്ല. 


[1.5 ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 27 


തന്‍െറ വിഷയമായ കാഫ്ലം മുതലായതിനെ ദഹിപ്പിക്കുന്നതു 
കൊണ്ടു ക്ഷയിക്കയോ വര്‍ദ്ധിക്കയോ ചെയ്യുന്നില്ലല്വോ. 


അതുപോലെ ഭോക്താവിനു ഭോഗങ്ങളെ ഭുജിക്കുന്നതുകൊ 
ണ്ടുള്ള ദോഷങ്ങഠം പററുന്നില്ലെന്നു സാരം. ൭ 


കാരിക--പ്രഭവഃ സര്‍വഭാവാനാം സതാമിതിവിനിശ്ചയഃ 





സര്‍വം ജനയതി പ്രാണശ്ചേതോംശൂന്‍ പുരുഷഃപൃഥക”. 6 
സതാം ടേ സത്തുകളായ ച. ഉല്‍പത്തിക്കണ്കു മുമ്പു 
തന്നേയൃയള്ള 

സരവഭാവാനാം ടോ എല്പാ ഭാവങ്ങംക്കുമാ നാ 
പ്രഭവഃ ടട പ്രഭവം -ം ഉല്പത്തി 
ഇതി ടോ എന്നു 
വിനിശ്ചയഃ - നിശ്ചയംതന്നെ 
സര്‍വം ചം സര്‍വത്തേയും 
പ്രാണഃ ടോ പ്രാണ൯ എന്നു പറയുന്നതും സല്പ 
ക്ഷണവും ബിജഭതവുമായ പസ്ബഹ്മം 
ഒനയതി - ജനിപ്പിക്കുന്നു. 
ചേതോംമന്‍ - ചേതോരൂപങ്ങളായ അംശുക്കളെ 
പ്റ്ഥക്‌ ച വേറേവേറേ 
പുരുഷഃ ട: പുരുഷന൯ 
ജനയതി ടം ജനിപ്പിക്കുന്നു. 
ഭാഷ്യം മുമ്പേതന്നെ ഉള്ള ഭാവങ്ങളാണു", അവിദ്യ 


യാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്ന നാമരൂപങ്ങളാകുന്ന മായാമയമഠയ 
സ്വരൂപത്തില്‍ ഉത്ഭവിക്കുന്നതു”. “* വസ്ധ്യാപൃത്രോനത 
ത്ത്വേന മായയാ വാ പിജായതേ”" (വസ്ധ്യാപുത്ര൯ വാസ്തു 
വത്തിലും മായകൊണ്ടും ജനിക്കുന്നില്ല) എന്നു ഇനി പറക 
യയംച്ചെയ്യം. ഇല്ലാത്തവപതന്നെയാണ ജനിക്കുന്നതെങ്കില്‍ 
അപ്പോം വൃവഹാരത്തിനു വിഷയമല്ലാത്ത (്ബഹ്‌മത്തെ 
ഗ്രഹിക്കുന്നതിനു ദ്വാരമില്പാത്തതുകൊണ്ടു” ര്രഹ'മം അസ 
ത്താണെന്നു വരും. അവിദ്യാകൃതങ്ങളം മായാബീജത്തില്‍ 
നിന്നുണ്ടാകുന്നവയുമായ രജ്ജു സര്‍പ്പം മുതലായവ മുമ്പേ 
തന്നെ രജ്തു മുതലായവയുടെ രൂപത്തില്‍ ഉള്ളവയായിക്കാണു 
ന്നുമുണ്ട്‌. ഒരു അടിസ്ഥാനവുമില്ലാതെ രജ്ജുസരപ്പം മൃഗ 
നുഡ്ലിക മുതലായവ ഒരിടത്തും ഒരുത്തനും കണ്ടിട്ടില്ലല്ലോ. 


28 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [1.6] 
ആഗമപ്പകരണം 


രഞ്ജുവില്‍ സര്‍പ്പോല്‍പത്തിഷ്ക്കു മുമ്പ രഞ്ജു വിന്‍െറ രൂപത്തില്‍ 
സര്‍പ്പം ഉണ്ടായിരുന്നതുതന്നെയാബ. ഇങ്ങനെ എല്ലാ ഭാവ 
ങ്ങളും ഉല്‍പത്തിഷ്ക്കുമുമ്പു, പ്രാണന്‍ എന്നു പറയുന്ന ബീജാ 
ത്മാവിന്‍െറ രൂപത്തില്‍ ഉള്ള വതന്നെയാണുറു”. “(ബഹ്‌മൈ 
വേദം?” (ഇതെല്പാം (ബഹ മംതന്നെ ““ആത്മൈവേദമഗ്ര 
ആസീല്‍ "” (ആദ്യം ഇതെല്ലാം ആത്മാവുതന്നെ ആയിരുന്നു) 
എന്നു ശ്രുതിയും പറയുന്നുണ്ടു്‌”. ഇങ്ങനെ ഉല്‍പത്തിക്കുമുമ്പു 
ബീജാത്മകമായി സ്ഥിതിചെയ്യിരുന്ന അചേതനമായ ജഗ 
ത്തിനെ വ്ൃയവഹാരയോഗ്യമായ വിധത്തില്‍ ജനിപ്പിക്കുന്നതു 


ബിജാത്മാവായ പ്രാണനാകുന്നടു. സൂയ്യനെറ രശ്മികള്കെ 
പ്പോലെ ചിദാത്മകനായ പുരുഷന്‍െറ ചേതോരൂപങ്ങളായ 
അംശുക്കളാണറു”, പ്രാജഞ൯, തൈജസന്‍, വിശ്വ൯ 


എന്നുള്ള ഭേദങ്ങളോടുകൂടി, ദേവന്മാര്‍, മനുഷ്യര്‍ മുതലായവ 
രഅടെ പലപ്രകാരത്തിലുള്ള ദേഹത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ചൈത 
ന്യാഭാസങ്ങളായ ജീവങ്ങഠം. അവയേ പുരുഷന്‍ വേറേ 


ജനിപ്പിക്കുകയാണൂ ച്ചെയ്യുന്നതു”. അഗ്നിയില്‍നിന്നുറു്‌ 
അഗ്നിക്കു സമാനരൂപ ങ്ങളായ പൊരികരം ഉണ്ടാകുന്നതു 
പോലേ, ചിദാത്മാവില്‍നിന്നു സമാനസ്വഭാവങ്ങളായ 
ജീവങ്ങാം ഉണ്ടാകുന്നു. ബീജാത്മാവായ പ്രാണന്‍ നിമിത്തമല്ല 
അവയ്യടെ ഉല്പാദനം; എന്തെന്നാല്‍ അവ വിഷയങ്ങളില്‍ 
നിന്നു വൃത്്യാസപ്പെട്ട ലക്ഷണ ങ്ങളോടടകൂടിയിരിക്കുന്ന. ജലാ 
ദികളില്‍ പ്രതിബിംബിക്കുന്ന ആദിത്യാദികയംക്കു ബിംബ 
തങ്ങളായ ആദിത്യാദികളില്‍ നിന്നു വാസ്പവത്തില്‍ ഭേദമി 
പ്പല്പോ. അതുപോലേ, ഉല്‍പ്പാദിപ്പിക്കപ്പെടുന്ന ജീവങ്ങാംക്കു 
ഉല്ലാദകനായ ചിദാത്മാവില്‍നിന്നു വാസ്പവത്തില്‍ ഭേദമില്ല. 
എന്നാല്‍ വിഷയമായിരിക്കുന്ന ഭാവങ്ങളെ എല്ലാം ബീജാത്മഠ 
വായ പ്രാണന്‍ തന്നെ, ചിലന്തി വലകെട്ടന്നതുപോലെ ജനി 
പ്രിക്കയാണു ചെയ്യുന്നതു”. “യേഥാഗ്നേര്‍ വിസ്‌ഫുലിങ്്‌ ഗാഃ” 
ഇത്യാദി ശ്രുതിയില്‍ ഈ അര്‍ത്ഥംതന്നെ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 
കാരി--വിഭൂതിം പ്രസവം ത്വന്യേ മന്യന്തേ സൃഷ്ടി 
പിന്തകാഃ സ്വപ്പമായാസരൂപേതി സ്ധഷ്‌ടിര 
നൈടര്‍വികല്ലിതാ. 7 


അന്യേ . അന്യരായ 
്യവഥ്ടി പികെ ളു സൃഷ്‌ ടിചിന്തകന്മാര 


[27] ശാജംരഭാഷ്സ്വാരത്തോടുകൂടിയതു” കൂഴ 





പ്രസവം ടേ പ്രസവത്തെ - സ്പൃഷ”ടിയേ 

വിഭൂതിം ട്‌ വിഭൂതി എന്നു” ം. ഇശ്വര 
ന്‍െറ വിസ്പാരമെന്നു”. 

മന്യന്തേ ടേ വിചാരിക്കുന്നു. 

അന്ന്യൈഃ ടു മററു ചിലരാല്‍ 

സൃഷ്ടിഃ ടോ സൃഷ്ടി 

സ്വപ്ലമായാസരൂപാഇതി --: സ്വപ്പത്തിനും മായഷ്ണ്ും സമ 
മാണെന്നു” 

വികല്ലിതാ ടട വികല്‍പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഭാഷ്യം 11ഷലിയേപ്പുററി ചിന്തിക്കുന്ന വേറേചിലര്‍, 


ഈശ്വരനന്‍െറ വിസ്ത്റാരമാഡാ വൃഷ്ടി എന്നു വിചാരിക്കുന്നു. 
വേറേപിലര്‍, ഇതു സ്പ്പ്യ്വും മായയും പോലേയയള്ളതാ 
ണെന്നു, വിചാരിക്കുന്നു. എന്നാര പരമാര്‍ത്ഥചിന്തക 
ന്മാര്‍ക്കു സൃഷ്ടിയില്‍ ആദരമില്ലെന്നു സാരം. 4“ഇന്ദ്രോമാ 
യാഭിഃ പുരുരുപ ഈയതേ”" (ഇന്ദ്ര൯ന്‍തന്നെ മായകഠംകൊണ്ടു"” 
പല രൂപ ങ്ങളോടുകൂടി അറിയപ്പെടുന്നു എന്നു ശ്രുതിയില്‍ 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടു്‌. അതിനാല്‍ വസ്തചിന്തകര്‍ക്കു സൃഷ'ടിയില്‍ 
ആദരം തോന്നുവാന്‍ നിവൃത്തി യില്ലെന്നര്‍ത്ഥം. ഒരു മായാവി 
ആകാശത്തില്‍ ഒരു നൂല്‍ ഇട്ട്‌, ആയയധത്തോടുകൂടി അതില്‍ 
കയറിമറതെഴു”, യൃദ്‌ധത്തില്‍ തുണ്ടുതുണ്ടായി മുറിഞ്ഞുവര്‍ീഴ 
ന്നതും, പിന്നെയും എഴുന്നേററുവരുന്നതും മററും കാനുന്ന 
വര്‍ക്ക്‌” അവന്‍ കാണിച്ച മായയയടെ തത്വം ചിന്തിക്കുന്ന 
തില്‍ ആദരം ഉണ്ടാകാറില്ലല്ലോ. ഇതും അതുപോലെതന്നെ 
യാണു; സുഷുപ്യം സ്വപ്പം മുതലായവയുടെ വികാസം 
മായാവി നൂല്‍ ഇടുന്നതു പോലേയാണു” .ആ അവസ്ഥകളില്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന പ്രാജ്ഞന്‍, തൈജസന്‍ മുതലായവര്‍ ആ 
നൂലില്‍ കയറുന്ന മായാവിഷ്ക്കു സദ്ൃശരാകുന്നു. വാസ്ദപത്തില്‍ 
ഉള്ള മായാവി നൂലുമല്പ, അതില്‍ കയറിയവനുമല്ല; വേറേ 
യാണു“, അവന്‍ മായകൊണ്ടു മറഞ്ഞു കാണപ്പെടാതെ 
നില്‍ക്കുന്നതെങ്ങിനെയോ അതുപോലേയാണു തുരീയമെന്നു 
പറയന്ന പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം. അതിനാല്‍ മുമുക്ഷുക്കളായ 
ആയുന്മാര്‍ക്ക്‌” അതിനെ ചിന്തിക്കുന്നതില്‍ മാത്രമേ ആദര 
മുള്ളു. നിഷപ്രയോജനമായ സൃഷ്ടിയില്‍ ആദരമില്ല. 
താതിനാല്‍ സ്ൃഷ്‌ടിചിന്തകന്മാര്‍ക്കു മാത്രമേ ഈമാതിരി 
വികല്പങ്ങളുള്ളൂ എന്നു സാരം. 7 


30 മധണ്ഡൂക്രഷ്യോപനിഷത്തു. [1.8] 
ആഗമപ്രകരണം 


കാരിക :---ഇപ്പാമാത്രം പ്രഭോഃ സ്പഷ്‌ടിരിതി സ്തഷ്‌ ടാ 
വിനിശ്ചിതാഃ കാലാല്‍ പ്രസുതിം ഭൂതാനാം മന്ൃന്തേകാല 
ചിന്തകഠഃ 8 


പ്രഭോഃ ട: പ്രഭവിന്‍െറ സര്‍ വേശ്വരന്‍െറ 
സ്ുഷ്‌ടിട ട്‌ സ്പഷ്‌ടി 

ഇച്ഛാമാത്രം ട. സങ്കല്പമാത്രമാകുന്നു 

ഇതി ടോ എന്നു" 

സ്തൃഷ്‌ടൌ ടട സ്തൃഷ്‌ടിയില്‍ 

വിനിശ്ചിതാഃ ടട നിശ്ചയമുള്ളവര്‍ 

ആഥഃ ട്‌ പറയ്യന്നു. 

കാലചിന്തകാഃ ട: കാലച്ചിന്തകന്മാര്‍ 

ഭൂതാനാം ടോ ഭൂതങ്ങളുടെ 

പ്രസുതിം  പ്രസുത്തിയെ ൭ സ്പഷ“ടിയെ 





കാലാത്‌ ടേ കാലത്തില്‍ നിന്നെന്ന്‌ 
മന്യന്തേ ടേ വിചാരിക്കുന്നു, 
ഭാഷ്യം :---സര്‍ വേശ്വരന്‍ സത്യസങ്കല്പനായതുകൊണ്ടു 


സൃഷ്‌ടി, സജംല്പമാത്രമാണെന്നും സങ്കല്പമലപ്പാതെ വേറേ 
യാതൊന്നും സൃഷ്ടിയില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിട്ടില്ലെന്നും പറയുന്നു. 
കാലചിന്ത കന്മാരാകട്ടെ കാലത്തില്‍ നിന്നാണു സ്യഷ്ടി 
എന്നു അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു.ൂ 9 


കാരിക: ഭോഗാര്‍ത്ഥം സ്ൃൃഷ്‌ടിരിത്യനോേയ ക്രീഡാര്‍ത്ഥ 
മിതി ചാപരേ ദേവസ്ധ്യൈഷസ്വാഭാവോയ 


മാപ്യകാമസ്പ്യ കാസ്‌ പൃൂഹാ 9 
അന്ന്യ _. വേറേ ചിലര്‍ 
സൃഷ്‌ടിഃ ടം സ്തൃഷ്‌ടി 
ഭോഗാര്‍ത്ഥം ടാ ഭോഗത്തിനു വേണ്ടിയാണു". 
ഇതി ടട: എന്നു വിചാരിക്കുന്നു. 
അപരേ ടേ മററുള്ളവര്‍ 
ക്രീഡാര്‍ത്ഥം ഇതി ച -- ക്രീഡന്ക്കുവേണ്ടി എന്നും വിച്ച 
രിക്കുന്നു. 


ഏഷഃ അയം ടം: ഇതു്‌ 


[1.9] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 31 


ദേവസ്ധ്യ ടട ദേവന്‍െറ 
സ്വഭാവഃ ടം സ്വഭാവമാകുന്നു. 
ആപ്കാമസ്ൃയ ടോ എല്പാ കാമങ്ങളം സിദ്‌ധിച്ചുി 
ട്ടള്ളവനു്‌ 
സ്‌പ്പഹാ ടം. സ്‌പ്പഹ ട ഇപ്പ 
കാ എന്താണുള്ളതു”. 
ഭാഷ്യം :----വേറൊരു കൂട്ടര്‍ സൃഷ്‌ടിയുടെ ഉദ്ദേശ്യം 





ഭോഗമാണെന്നും പിന്നെ ഒരുകൂട്ടർ ക്രീഡഷ്കായിട്ടാണു 
സൃഷ്‌ടി എന്നും പറയുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ ഇതു സര്‍വേ 
ശ്വരന്‍െറ സ്വഭാവംതന്നെയാകുന്നു. അതുതന്നെയാണു മായ 
എന്നു പറയുന്നതു്‌. ആ സ്വഭാവംതന്നെയാണു സൃഷ്‌ടി. 
സര്‍വകാമങ്ങളം സിദ്‌ധിച്ചിട്ടള്ള അദ്ദേഹത്തിനു്‌ ഒന്നിലും 
സ്‌പൃഹയുണ്ടാവാന്‍ വഴിയുമില്ല. അതിനാല്‍ സൃഷ്ടിയെ 
പ്പററി മുന്‍പു പറഞ്ഞ മതങ്ങളും ശരിയല്പ എന്നു അറിഞ്ഞു 
കൊള്ളണം. എങ്ങനെ എന്നാല്‍ പറയാം. ഇവിടെ പല 
മതങ്ങളം സൃഷ്ടിയെപ്പററിപ്പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു: ഈശ്വരന്‍െറ 
ഇരശ്വരത്വം വെളിപ്പെടുത്തുന്നതാണു സൃഷ്‌ടി എന്നു്‌ 
ഒരു പക്ഷം. സൃഷ്‌ടി സ്വപ്പംപോലെ എന്നും മായപോലെ 
എന്നും വേറേ രണ്ട പക്ഷങ്ങഠം. സത്യസങ്കല്പനായ ഈശ്വ 
രന്‍െറ സങ്കല്പം മാത്രമാണു സ്തഷ്‌ടി എന്നു പിന്നൊരു 
പക്ഷം. കാലമാണു സൃഷ്ടിക്കുന്നതു”, ഈശ്വരനല്ല, 
ഈശ്വരന്‍ ഉദാസീനനായിരിക്കയാണു” എന്നു മറെറാരു 
പക്ഷം. ഇങ്ങനെ സൃഷ്‌ടിയുടെ സ്വഭാവത്തേയും . കര്‍ത്താ 
വിനേയും പററിയൃയള്ള പക്ഷഭേദ ങ്ങഠംക്കുപുറമേ സുഷ്ടി 
ഭോഗത്തിനായിട്ടാണെന്നും ക്രീഡഷ്ക്കായിട്ടാണെന്നും ഉദ്ദേശ്യ 
ത്തെപ്പററിയയം രണ്ടു വികല്ലങ്ങഠ. ഉണ്ട്‌. ഈ പക്ഷങ്ങ 
ളൊന്നും ശരിയല്ല. ആപ്കാമനായ സര്‍വേശ്വരനു്‌ മായ 
കൂടാതെ തന്‍െറ വിഭൂതിയെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതുകൊണ്ടുപ 
യോഗമൊന്നുമില്ല. സൃഷ്‌ടിക്കു സ്വപ്‌നത്തോടും മായ 
യോടും സാരൂപ്ൃമില്പായ”കയാല്‍ സ്വപ്‌നമായാസാമ്യം 
സൃഷ൦ടിയില്‍ പറവാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. സ്വപ്‌നമെന്നും 
മായയെന്നും പറയുന്ന വസ്ത്ക്കളേ വാസ്തവത്തില്‍ ഇല്പല്ലൊ. 
പരമാനന്ദസ്വഭാവനായ പരമേശ്വരനു മായ ഇല്ലെങ്കില്‍ ഇച്ച 
സൊകുവാനും പാടില്ല. സ്വതേ അവിക്രിയനായിട്ടള്ള 





32 മാണ്ഡൂക്േര്യോപനിഷത്തു”്‌ [1.9] 
ആഗമപ്രകരണം 


വനു ഇച്ഛ എങ്ങനെയുണ്ടാകും. കാലമാണു, സ്ൃൃഷ്‌ടികാ 
രണമെന്നുള്ളതിലേക്കു പ്രമാണമൊന്നമില്ല. മായകൂടാതെ 
ഭോഗവും ക്രീഡയും പരമേശ്വരന്‌ ഉണ്ടാകുന്നതിനിടയില്ല. 
അതിനാല്‍ ഭഗവാന്‍െറ സൃഷ്‌ടി മായാമയി എന്നു പറവാ 
നേ തരമുള്ള. രഞ്ജു മുതലായതു സര്‍പ്പാദികളായിത്തോന്മ 
ന്നതിന്‌ അവിദ്യാസ്വഭാവമെന്നല്ലാതെ വേറൊരു കാരണം 
പറവാന്‍ സാധിക്കയില്ലല്ലോ. 9. 


ഇനി മുറഷ്ക്കു പറയേണ്ടതായ നാലാംപാദം പറയുന്നതി 
നായി, ““നാന്തഃപ്രാജഞം” ഇത്യാദികൊണ്ടു്‌്‌ ആരംഭിക്കുന്നു. 
ശബ്ദപ്രവൃത്തിനിമിത്തങ്ങളൊന്നുമില്പലാത്തതിനാല്‍ അതിനെ 
ശബൂംകൊണ്ടു പറഞ്ഞറിയിക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. അതി 
നാല്‍ വിശേഷങ്ങളെ എല്പാം നിഷേധിക്ക എന്ന ഉപായം 
കൊണ്ടുതന്നെയാണു തുരീയത്തെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുവാന്‍ പോകു 


ി 


ന്നതു”. 





പൂര്‍ വപക്ഷം---തുരീയം യതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്ത 
താണെന്നും അതിനെ വിധിരൂപത്തില്‍ ശബ്ദംകൊണ്ടെ 
നിര്‍ദ്ദേശിക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ലെന്നുമല്പേ പറഞ്ഞതു? 
അങ്ങനെയാണെങ്കില്‍ തുരീയം ശൂന്യംതന്നെ ആയിരി 


ക്കണം, 





സമാധാനം--തുരീയം ശ്രന്ൃയമെന്നു വിചാരിക്കുന്നതു 
ശരിയല്ല. എന്തെന്നാല്‍, അങ്ങനെ വമഷ്ക്കുന്നപക്ഷം, മിഥ്യാ 
വികല്പങ്ങഠംക്ക്‌” അടിസ്ഥാനമൊന്നുമില്ലെന്നു വരും. അതു" 
ഉപപന്നവുമല്ല. രജതം, സര്‍പ്പം, പുരുഷന്‍, മൃഗതൃഷ്ണിക 
മുതലായ വികല്ലങ്ങഠം, ചിപ്പി, രജത, സ്ഥാണു, ഈഷരം 
മുതലായതുകൂടാതെ, അതായതു വാസ്ധപുവമായ ഒന്നിനെ അടി 
സ്ഥാനപ്പെടുത്താതെ, കല്ലിക്കപ്പെടുവാ൯ കഴിയുകയില്ല. 





ഇനിയും പൂര്‍വപക്ഷം--ഇങ്ങനെയാണെങ്കിത്‌, തുരീ 
യന്‍, പ്രാണാദികളായ എല്ലാ വികല്ലങ്ങഠംക്കും ആസ്റദമായതു 
കൊണ്ടു”, ജലാദിക്കു” ആധാരമായ ഘടാദിയേ എന്നപോലെ, 
അതിനേയ്യം ശബ'ദങ്ങളെക്കൊണ്ടു പറയാമല്ലോ. പ്രതിഷേ 


ധങ്ങളെക്കൊണ്ടു ബോധ്യപ്പെടുത്തേണ്ട ആവശ്യമില്ലല്ലോ. 


[1.9] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 3. 


സമാധാനം 
മുതലായവയിര്‍ രജതാദികഠം വാസ്പുവത്മില്‍ ഇല്ലല്ലേ, 
അതുപോലെ തുരീയനില്‍ പ്രാണാദിവികല്പവും വാസ്പുവ 
ത്തില്‍ ഇല്ല. സത്തിനും അസത്തിനും തമ്മിലുള്ള സംബന്ധം 
വാസ്പവത്തിലുള്ളതല്പാത്തതുകൊണന്ടു” ശബ'”ദപ്രവൃത്തിനിമി 
ത്തമാകയില്ല. തുരീയം ഗോവുമുതലായവയേപ്പോലെ 
സ്വരൂപേണ മറെറാരു പ്രമാണത്തിനു വിഷയമാകുന്നതുമില്ല; 
എന്തെന്നാല്‍, അതു നിരുപാധികമാകുന്നു. ഗോവു മുതലായ 
വ്കത്കുള്ള ജാതിയും ഇതിനില്ല. എന്തെന്നാല്‍, അദ്വിതീയ 
മായതുകൊണ്ടു” സാമാന്യവും വിശേഷവും ഇതിനില്ല. പാച 
കാദി കഠംക്കു ഒതു പോലെ ക്രിയയും ഇതിനില്ല. എന്തെന്നാല്‍ 
ആത്മാവു" അവിക്രിയനാകുന്നു. നിര്‍ഗ്ഗണനായതുകൊണ്ടു” 





പുര്‍വപക്ഷി പറഞ്ഞതു ശരിയല്ല. ചിപ്പി 


തുരീയനു്‌, ഉല്പലാദികാഠംക്കുളളതുപോലെ നീലാദിഗുണവു 
മീല്പ. ഇങ്ങനെ ശബ്ബുപ്രവൃത്തി നിമിത്തങ്ങളായ സംബന്ധം, 
രൂഡി, ജാതി, ക്രിയ, ഗുണം ഈ അഞ്ചും തൂരീയനില്‍ ഇല്ലാ 
ത്തതുകൊന്ടു്‌ അതിനെ ശബ“ദംകൊടങടട പറവാന്‍ പാടില്ല. 


പൂര്‍വപക്ഷം--തൃരീയനു വിശിഷ്‌ടമായ ജാതിമുതലാ 
യതൊന്നമില്ലെങ്കില്‍, ശശവിഷാണാദികളെക്കാണുന്നതു 
പോലെതന്നെ അതിനെ കാണുന്നതും നിഫ്യ്ലമാണു". വിശി 
ഷടമായ ജാതിമുരലായവയോട്ടകൂടിയ രാജാദികളെ ഉപാ 
സിക്കുന്നതേ ഫലമുള്ളതായി കണ്ടിട്ടുള്ള. 


സമാധാനം---അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്ല. തൂരീയ 
മാണ്‌ ആത്മാവെന്നറിഞ്ഞാല്‍, അതുകൊണ്ട്‌”, ആത്മാവല്ലാ 
ത്തതിലുള്ള തൃഷ്ണ നീങ്ങും; ചിപ്പിയാണെന്നറിഞ്ഞാല്‍, അതു 
വെള്ളിയാണെന്നു വിചാരിച്ചു” അതില്‍ തോന്നുന്ന ആഗ്രഹം 
നീങ്ങിപ്പോകുമല്ലോ. തുരീയനാണു്‌ ആത്മാവെന്നു്‌* അറി 
ഞ്ഞാല്‍ പിന്നെ അവിദ്യ, തൃഷ്ണമുതലായ ദോഷങ്ങഠം സംഭ 
വിക്കുവാന്‍ ഇടയില്ല. തുരീയം ആത്മാവെന്നു നിശ്ചയം 
വരാതിരിക്കുവാന്‍ കാരണവുമില്ല. :“തത്ത്വമസി?”” :“അയമാ 
ത്മാബ്രഹ്മീ" “:തത്സത്യം?” “സ ആത്മാ" “യേത്‌ സ്ധാക്ഷാദ 
പരോക്ഷാദ്‌ബ്രുഹ്മ” " ““സബാഹദ്യാഭ്ൃയന്തരോഹ്യ ജഃ?" 





“ “ആത്തമൈവേദംസര്‍വം*" ഇത്യാദികളായ എല്ലാ ഉപനിഷ 
ത്തുകളുടേയും പ്രയോജനം ഇതുതന്നെയാണു”; അവയെല്ലാം 
രത ന്നെയാണു പറയ്യന്നതും. 


34 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു്‌. [1.9] 
ആഗമപ്രകരണം 


ഇപ്രകാരമുള്ള ഈ ആത്മാവിനു, പരമാര്‍ത്ഥമായ്ും 
അപരമാര്‍ത്ഥമായും രൂപങ്ങളും, നാലുപാദങ്ങളുമുണ്ടെന്നു 
പറഞ്ഞു. അവയില്‍ അപരമാര്‍ത്ഥമായ രൂപം, അവിദ്യാ 
കൃതവും രജജുസര്‍പ്പാദിസമവും ബിീജാങ്കരസ്ഥാനീയവും 
( ട തമ്മില്‍ ഹേതുഹേതുമദ്‌ ഭാവത്തില്‍ ഇരിക്കുന്നതു”) ആയ 
പാദത്രയരൂപമായി പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. ഇനി ഇപ്പ്പോടം 
സര്‍പ്പാദിസ്ഥാനീയമായ മേല്‍പറഞ്ഞ സ്ഥാനത്രയത്തെ നിര 
സിച്ചു”, കായ്യകാരണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞതും, രജ്ജു 
സ്ഥാനീയവുമായ പരമാര്‍ത്ഥസ്വരൂപത്തെ പറയുന്നു :--- 


(പെനിഷത്തു”) 
നാന്തഃപ്രജ്ഞം, ന ബഹിഷപ്രജ്ഞം, നോഭയതദ 
പ്രജ്ഞം ന പ്രജ്ഞാനഘനം ന പ്രജ്ഞം, നാപ്രജ്ഞം, 


അദ്ൂഷ്‌ട, മവ്ൃയവഹായ്യ, മഗ്രാഹ്ൃയ, മലക്ഷണ, മചിന്ത്യം 
മവ്ൃപദേശ്യ, മേകാത്മപ്രതൃയയസാരം, പ്രപഞ്ചോപശമംം 
ശാന്തം, ശിവം മദ്ധവൈതം ചതുരത്ഥം മന്യന്തേ; സ ആത്മാ 


സവിജ്േഞേയഃ. ന 

ന അന്തഃപ്രജ്ഞം ം അന്തഃപ്രജ്ഞനല്പാത്തവനും 

ന ബഹിഷ'പ്രജ്‌ ഞം ടം ബഹിഷ്‌പ്രജ്‌ ഞനല്ലാത്ത 
വനും 

ന ഉഭയതഃപ്രജ്‌ ഞം 5 രണ്ടിടത്തും (ഉള്ളിലും പുറമേ 
യും) പ്രജ്‌ഞയുള്ളവനല്പാത്ത 
വനും 

ന പ്രജ്‌ ഞാനഘനം ടട പ്രജ്‌ഞാനഘനനല്ലാത്തവനും 

ന പ്രജ്ഞം  പ്രജാഞന്‍ (ഒരുമിച്ചു എല്ലം 
വിഷയങ്ങളേയും കാണാന്ന 


വന്‍) അല്പാത്തവനും 


ന അപ്രജ്‌ഞം അപ്പ ഞന്‍ (അചേതന൯) 
ത്പ്യാത്തവനം 


അദൂഷ്‌ടം ക ൪ ശിക്കറ്റെ [ാത്തവനും 


അവ്യയവഹായ്ുയം  വൃവഹരിക്കപ്റടവൊന്‍ പാടി 
പ്യാത്തവനും 


[1.9] ശാങ്കരഭാഷൃസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു” 30 


അഗ്രാഹൃം 


അലക്ഷണം 


അചിന്ത്യം 


അവ്യൃപദേശ്യം 


ഏകാത്മപ്രതൃയസാരം 


പ്രപഞ്ചോപശമം 


ശാന്തം 
ശിവം 


അദ്വൈതം 


ചതുരത്ഥം 


മന്യന്തേ 


സഃ 
ആത്മാ 
സഃ 


വിജേഞയുഃ 


കര്‍ മ്മേന്ദ്രിയ ങ്ങളെക്കൊണ്ടു 
ഗ്ര ഹിചപ്പ്ൈടുവാന്‍ 
ത്തവനും 


കഴിയാ 


ലക്ഷണങ്ങഠം (അറിയുയന്നതി 
നുള്ള അടയാളങ്ങഠം) ഒന്നുമി 
ല്വാത്തവനും 
ചിന്തിക്കപ്പെടുവാന്‍ കഴിയാ 
ത്തവനും 

വൃപദേശിക്ക (ശബ്‌ദങ്ങളെ 
ക്കൊന്നു നിര്‍ദ്ദേശിക്കുപ്പെടു 
വാന്‍ സാധിക്കാത്തവനും 
ജാഗ്രദഠദിസ്ഥഠനങ്ങളില്‍ 
ആത്മാവു ഒന്നുതന്നെ എന്നുള്ള 
പ്രതൃയം കൊണ്ടു അനുസരിക്കു 
പ്പെടേണ്ടവനും (അ) ആത്മപ്ര 
തൃയം ഒന്നുമാത്രം പ്രമാണമാ 
യിട്ടുള്ളവനും 
പ്രപഞ്ചത്തിന്‍െറ ഉപശമ 
ത്തോടുകൂടിയവനും ൭ ജാഗ്രദാ 
ദി സ്ഥാനധര്‍മ്മങ്ങഠം ഒന്നുമി 
ല്ലാത്തവനും 

ശാന്തനും 

ശിവനും 

അദ്വൈതനു (അദ്വയനു) മായി 
ട്ടുള്ള വനെ 

ചത്ുര്‍ത്ഥമെന്നു ം: നാലാമത്തെ 
പാദമെന്നു 


ബ്രഹ്മജ്ഞാനികഠം വിചാരി 
കടന്ന. 


അവനാകുന്നു 
ആത്മാവു. 
അവനാകുന്നു 
അറിയപ്പെടേണ്ടവന്‍. 


96 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു”. [1.9] 
ആഗമപ്രകരണം 





ഭാഷ്യം----പുര്‍വപക്ഷം---ആത്മാവിനു നാലു പാദങ്ങഠം 
ഉണ്ടെന്നു പറഞ്ഞിട്ട മൂന്നു പാദങ്ങളെ വിവരിച്ചതുകൊണ്ടു 
തന്നെ നാലാമത്തേതു” ഇവയില്‍നിന്നു വ്ൃത്യാസപ്പെട്ടതാ 
ണെന്നു സിദ്ധിക്കുമെന്നിരിക്കെ, *നാന്തഃപ്രജ്ഞം' ഇത്യാദി 
നിഷേധം ആവശ്ൃമില്പാത്തതാണു്‌. 








സമാധാനം---അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്ല. രജത 
വിനെ സര്‍പ്പുമെന്നു തെററിദ്ധരിച്ചാല്‍, അതു സര്‍പ്പുമല്ലെന്നു 
പറഞ്ഞുകൊടുത്തു രജ്ജു സ്വരൂപജ്ഞാനമുണ്ടാക്കാറുള്ളതു 
പോലേ മൂന്നവസ്ഥകളോടുകൂടിയ ആത്മാവുതന്നെയാണ 
നാലാമത്തേതു” എന്നു പ്രതിപാദിക്കുവാനാണുദ്ദേശിച്ചിരിക്കു 
ന്നതു”. “തത്‌ ത്വമസി” (അവന്‍ നീയാകുന്നു) എന്നുള്ള 
വാകൃത്തില്‍ “തത?* പദംകൊണ്ടു പറയന്ന പരമാത്മാവുത 
ന്നെയാണു സ്ഥാനത്രയസാക്ഷിയയം “ത്വം” എന്ന പദത്താല്‍ 
പ്രതിപാദിക്കപ്പെടുന്നതുമായ ജീവാത്മാവെന്ന്‌, ലക്ഷണാവ്വ 
ത്തികൊണ്ടു, ബോധിപ്പിക്കുന്നതുപോലേ, ഈ നിഷേധശാ 
സ്തവം താലപയ്യവ്ൃത്തികൊണ്ടു”, ജീവനും തൂരീയ ്ബഹ്മവും 
ഒന്നാണെന്നു പറയുന്നു എന്നു സാരം. 


തുരീയം മൂന്നവസ്ഥയിലുമുള്ള ആത്മാവില്‍ നിന്നു വില 
ക്ഷണമായ വേറൊന്നാണെന്നു വഴ്ക്ുന്നപക്ഷം അതിനെ അറി 
യന്നതിനു വഴിയില്ലാത്തതിനാല്‍ ശാസ്ര്യോപധദശം കൊണ്ടെ 
പ്രയോജനമില്ലെന്നോ തുരീയം ശുനൃമാണെന്നോ വരും. 
സര്‍പ്പം മുതലായവയായി തെററിദ്ധരിക്കപ്പെടുന്ന രജ്ജു ഒന്നു 
തന്നെ ആയിരിക്കുന്നതുപോലേ മുന്നു, സ്ഥാനത്തിലും ഒരേ 
ആത്മാവുതന്നെയാണു അന്തഃപ്രജ്ഞാദിരൂപത്തില്‍ വിക 
ല്‌പിക്കപ്പെടുന്നതെന്നു വഗ്ക്റുമ്പോഴാകട്ടെ, അന്തഃപ്രജ്ഞത്വഠ 
ദികളടെ പ്രതിഷേധം അറിയുന്നതിനുള്ള (തൂരീയന്‍, അന്തഃ 
പ്രജ ഞന്‍, ബഹിഷ'പ്രജ്‌ഞന്‍ മുതലായതൊന്നുമല്പ എന്ന 
റിയുന്നതിനുള്ള) പ്രമാണം സിദ്ധിക്കുന്ന സമയംതന്നെ, 
ആതമാവില്‍, അനര്‍ത്ഥരൂപമായ പ്രപഞ്ചത്തിന്‍െറ നിവ്യ 
ത്തിയാകുന്ന ഫലം സിദ്ധിക്കുന്നതുകൊണ്ടു്‌, തുരീയത്തെ 
അറിയയന്നതിനു്‌ വേറേ പ്രമാണമോ പ്രസംഖ്യാനമെന്ാ 
പറയന്ന വേറേ സാധനമോ അന്വേഷിക്കേണ്ട ആവധ്യമു 
ണ്ടാകുന്നില്പ. രജ്ജുവിനേയ്യം സരര്‍പ്പുത്തേയും തിരിപച്ചറിഷുന് 


[മ:"7] ശാങ്കരഭാ ഷൃസവാരത്തോടുകൂടിയതു” ട്‌ 


സമയംതന്നെ രജ്‌ജൂവില്‍ ഉണ്ടായിരുന്ന സര്‍പ്പൂ്രാന്തി 
നീങ്ങാം എന്ന ഫലം സിദ്ധിക്കുന്നതുകൊഷു” രജ്‌തുവിനെ 
അറിയുന്നതിനു വേറേ പ്രമാണം വേണ്ടല്ലോ. 


[1 


ഇരുട്ടുകൊണ്ടു കാണാന്‍പാടില്പാതിരിക്കുന്ന ഘടം 
കാണുന്നതിനു”, ഇരുട്ടു നീക്കുന്നതിനുപുറമേ വേറേ പ്രമാണം 
വേണമെന്നുവിചാരിക്കുന്നവര്‍ക്കു ഛേദിക്കേണ്ട(രണ്ടാക്കേണ്ട) 
അവയവങ്ങാം തമ്മിലുള്ള സംബന്ധത്തെ വേര്‍പെടുത്തുന്ന 
തിനു പുറമേ അതില്‍ ഓരോ അവയവത്തിലും ഛേദനക്രിയ 
വ്യാപരിക്കു ുണ്ടെന്നു പറഷേണ്ടിവരും. എന്നാല്‍, ഛേദി 
ക്പ്പെടേകുന്ന അവയ വത്തിന്‍െറ സംബന്ധത്തെ വേര്‍പെ 
ടത്തുവാന്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഛേദനക്രിയ, ആ അവയവ 
ങ്ങളെ രണ്ടാക്കുക എന്ന ഫലത്തോടുകൂടി അവസാനിക്കുന്നതു 
പോലേ, ഘടത്തേയും തമഡ്റ്റിനേയും വേര്‍തിരിക്കുവാനായീ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന പ്രമാണം, അനിഷ്ടമായ തമസ്സിന്‍െറ നിവ്വ 
ത്തിയാകുന്ന ഫലത്തോടടകൂടി അവസാനിയ്ക്കുന്ന എന്നു 
വഴ്തുന്നപക്ഷത്തിലാകട്ടെ, ഘടാദിവിജ്ഞാനം പ്രമാണ 
ത്തിന്‍െറ ഫലമല്ല, അര്‍ത്ഥസിദ്ധമാകുന്നു. അതുപോലേ, 
ആത്‌മാവിലും ആരോപിതമായ അന്തഃപ്രജ്‌ഞത്വാദികളെ 
വിവേചനംച്െയ്ുന്നതില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന പ്രതിഷേധവി 
ജ്‌ ഞാനപ്രമാണത്തിനു”, അനിഷ്ടമായ അന്തഃപ്രജ്‌“ഞത്വാദി 
കളെ നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതിനുപുറമേ തുരീയനില്‍ വ്യാപാര 
മുണ്ടാവാന്‍ തരമില്ല. എന്നുമാത്രമല്പ, അന്തഃപ്രജ്‌ഞത്വം 
മുതലായതു നിവരത്തിക്കുന്നതിനൊപ്പംതന്നെ പ്രമാതാ 
വെന്നും പ്രമേയമെന്നുംമററുമുള്ള സകലഭേദങ്ങളം നീഞ്ങി 
പ്പോകയും ചെയ്യുന്നു. ““ജ്ഞാതേദ്വൈതം നവിദ്യതേ?* 
(ആത്‌മാവിനെ അറിയ്യമ്പോഠം രണ്ടെന്നുള്ളതുണ്ടായിരിക്ക 
യില്ല) എന്നു്‌ ഇനി പറയുകയും ചെയ്യം. ജ്ഞാനം, 
ദ്വൈതം നിവര്‍ത്തിക്കുന്ന ക്ഷണത്തിനു പുറമേ വേറൊരു 
ക്ഷണംകൂടി നിലനില്ലൃകയയമില്പ. അങ്ങനെ നിലനില്‍ക്കുന്ന 
പക്ഷം, അതിനെ നീക്കുന്നതിനു വേറൊരു ജ്‌ഞാനം വേണ്ടി 
വരും; അതിനെ നീക്കുന്നതിനു മറെറാന്നു ഇങ്ങനെ നിലയി 
പ്ലാതെ വരുന്നതിനാല്‍ ദ്വൈതം ഒരിക്കല്യം നിവ്ൃത്തിക്കാതെ 


പോകും. അതിനാല്‍ ദ്വൈതനിവര്‍ത്തകമായ ജ൦ഞാനം 
തനിയേ നിവര്‍ത്തിക്കുന്നു എന്നു സ്വീകരിക്കതന്നെ വേണം. 


38 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു”. [മ: 7] 
ആഗമപ്രകരണം 


ജഞാനം അതിനെത്തന്നെ നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നു എന്നു പറയയ 
ന്നതു യൃക്തമല്ലെന്നും പറവാന്‍ പാടില്ല. എന്തെന്നാല്‍, 
തനിയ്ക്കും മററുള്ള വന്തം വിരോധികളായ ഭാവങ്ങഠം ധാരാളും 
കാഠയന്നുണ്ടു”. അതിനാല്‍ .പ്രതിഷേധവിജ്‌ ഞാനപ്രമാണ 
ത്തിന്‍െറ വ്ര്യാപാരമുണ്ടാകുന്ന സമയംതന്നെ ആത്‌മാവില്‍ 
ആരോപിതങ്ങളായ അന്ത്ഃപ്രജ്‌ഞത്വം മുതലായ അനര്‍ത്ഥ 
ബദം നീങ്ങുമെന്ന സിദ്ധിക്കുന്നു. 


അന്തഃപ്രജ്‌ ഞനല്ലെന്നു പറഞ്ഞതുകൊണ്ടു തൈജസനെ 
പ്രതിഷേധിച്ചിരിക്കുന്നു. വിശ്വനെ പ്രതിഷേധിക്കുന്നതി 
നാണു ബഹിഷപ്രജ്ഞനല്ലെന്നു പറഞ്ഞതു”. ഉഭയതഃപ്രജ്ഞ 
നല്പ. എന്നതിനാല്‍ ജാഗ്രല്‍സ്വപ്പങ്ങളടെ അന്തരാളാവസ്ഥ 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. സുഷുപാനാവസ്ഥയേ നിഷേധി 
ക്കന്നതിനാണു പ്രജ്ഞാനഘനനല്ലാത്തവന്‍ എന്ന വിശേ 
ഷണം. സുഷുഫ്ഠ്മാണു' സ്വപ്‌ നജാഗരിതങ്ങളടെ ബീജാ 
വസ്ഥ. എന്തെന്നാല്‍, അതു” എല്ലാ വിശേഷവിജ്‌ഞാന 
ങ്ങളടേയും അഭാവരൂപമാകുന്നു. വിശേഷവിജ്‌ ഞാനങ്ങ 
ളെല്പാത്തിന്‍േറയയം ഘനമായ്യം പൊതുവായും അവിഭക്തമായു 
മുള്ള രൂപമാണു സുഷുഫ്ഠാവസ്ഥ. അതുകൊണ്ടാണു 
നപ്രജ്ഞാനഘനം” എന്നതുകൊണ്ട്‌ സുഷുഫ്ഠാവസ്ഥയേ 
നിഷേധിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നു പറഞ്ഞതു”. ഒരുമിച്ചു” എല്ലാ 
വിഷയങ്ങളേയും അറിയുന്നവനാണെന്നുള്ളതിനെയാണ്ു'', 
നേപ്രജാഞം" എന്നതുകൊണ്ട നിഷേധിച്ചിരിക്കുന്നതു”. 
ചൈതന്ൃയമല്പാത്തതാണെന്നുള്ളതിനെ നിഷേധിക്കുന്നതിനു” 
നേ അപ്രജ്‌” ഞം? എന്നു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 


ആത്‌മാവില്‍ ഉള്ളതായിത്തോന്നുന്ന അന്തഃപ്രേജ് ഞ 
ത്വാദികഠം, രജ്ജു മുതലായവയില്‍ സര്‍പ്പാദികടം എന്ന 
പോലെ, അസത്താണെന്നു പ്രതിഷേധംകൊണ്ടു”്‌ അറിയ 
ന്നതെങ്ങനെ? എന്നു ചോദിച്ചാല്‍ പറയാം. അറിയുന്ന 
വന്‍െറ സ്വരൂപത്തിനു” ഒരിടത്തും വൃഭിചാരമില്ലെങ്കിലും, 
രജ്ജു മുതലായവയില്‍ സര്‍പ്പുധാരാദികളായ വികല്ലിത 
ഭേദങ്ങാംക്കെന്ന പോലേ അന്തഃപ്രഴയ്‌ഞതവാദി കഠാംക്കു 
പരസ്സുരം വ്ൃഭിചാരമുള്ളതിനാല്‍ അവ അസത്തുകളാകുന്നു. 
ഒരിടത്തും വ്ൃഭിചാരമില്ലാത്തതുകൊണ്ട ജ്‌ഞസ്വരൂപം 
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(അറിയന്നവനെറ സ്വരൂപം) സത്യംതന്നെ. സുഷുൂഫ്ലാവസ്ഥ 
യില്‍ ജ“ഞസ്വരൂപത്തിനും വ്ൃഭിചാരമുണ്ടല്പോ എന്നാണെ 
കില്‍ അതു ശരിയല്പ. സുഷുപ്ഠാവസ്ഥയില്‍ ചൈതന്യ 
സ്‌ഫുരണം അനുഭവപ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ അപ്പേോഠം ചൈത 
നൃത്തിനു വൃഭിചാരമില്പ. ““നഹിവിജ“ഞാതുര്‍പവിജ്‌ഞാ 
തേര്‍ വിപരിലോപോവിദ്ൃതേ??) വിജ്‌ഞാതാവിന്‍െറ 
വിജ്‌ഞാന ശക്തി, ഒരിക്കലും നാശമില്ല) എന്നു ശ്രതി 
യൃണ്ടു. 


നി ഷധശാസ്്ുത്തിെറ അര്‍ത്ഥമാലോചിക്കു മ്പോഠം 
തുരീയം യാതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്തതാണെന്നാ അ 
അതിന്‍െറ സാരമെന്നറിയാം. ഇങ്ങനെ നിര്‍വിശേഷമാ 
യതുകൊണ്ടതന്നെ അതു ജ്‌ ഞാനേന്ദ്രിയഗോചരമല്ല; അതു 
കൊണ്ടെ വൃവഹരിക്കപ്പെടാവുന്നതല്പ. കര്‍മ്മേന്ദ്രിയങ്ങളെ 
ക്കൊന്ട ഗ്രഹിക്കപ്പെടാവുന്നതുമല്പ. അതു യാതൊരു ലക്ഷണ 
ങ്ങളം (അടയാളങ്ങളും) ഇല്ലാത്തതാണ്‌. അതിനാല്‍ അതു" 
അനുമാനത്തിനു വിഷ യമങ്ലെന്നു സാരം. പ്രതൃക്ഷാനുമാന 
ങ്ങഠംക്ക്‌” അവിഷയ മായതുകൊണ്ടു” അതു” അചിന്ത്യമാകുന്നു. 
അതിനാല്‍ ശബബ്‌ദങ്ങളെക്കൊണ്ടു വ്യപദേശിക്കപ്പെടുവാന്‍ 
കഴികയില്ല. ജാഗ്രദാഭിസ്ഥാനങ്ങളില്‍ ഉള്ള ഈ ആത്മാവു 
ഒന്ന൯തന്നെയാണെആള്ളതു”, ഒരിക്കലും മാററമില്ലാത്ത 
പ്രത്യയം (ബോധം)കൊണ്ട്‌* അറിയപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. 
അഥവാ, ആ തുരീയം ആത്‌മാവിനെറ പ്രത്യയം ഒന്നു മാത്ര 
മാകുന്ന പ്രമാണത്തോടുകൂടിയതാണെന്നും അര്‍ത്ഥം പറയാം. 
തുരീയത്തെ അറിയുന്നതിന്‌ ആത്‌മപ്രതൃയം ഒന്നുമാത്രമേ 
പ്രമാണമുള്ള എന്നു സുരം. ““ആത്‌ മേത്യേവോപാസീത്‌* 
എന്നു ശ്രുതിയയണ്ട്‌. ആത്‌ മാവെന്നുവച്ചുതന്നെ ഉപാസിക്കണ 
മെന്നാണു” അതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം. 


അന്തഃപ്രജ്‌ ഞത്വാദിസ്ഥാനിധര്‍മ്മങ്ങളെ നിഷേധിച്ച 
തിന്‍െറ ശേഷം, $“പ്രപ ഞ്ചോപശമം* എന്നള്ള വിശേഷണം 
കൊണ്ടു” ജാഗ്രദാദിസ്ഥാനധര്‍മ്മങ്ങളുമിപ്പെന്ന പറഞ്ഞിരി 
ക്കുന്നു. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അതു ശാന്തമാകുന്നു. രാഗദ്വേഷാ 
ദികളില്പാത്തതും വികാരഹീനവും കൂടസ്ഥവുമാണെന്നു 
സാരം. എന്നു മാത്രവുമല്ല, അതു ശിവവുമാകുന്നു; പരിശു 


40 മഠണ്ഡൂകോ്യോപനിഷത്തു“. (മ: 
ആഗമപ്രകരണനെം 


ദ്ധവും പരമാനന്ദബോധരൂപവുമെന്നര്‍ത്ഥം. ഭേദവികല്പങ്ങ 
ളൊന്നും അതില്‍ ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ അതു” അദ്വൈതമാ 
കുന്നു. ഇങ്ങനെയുള്ള ഇതു” അനുഭവത്തിനു വിഷയമായ 
മൂന്നു പാദങ്ങളില്‍നിന്നും വൃത്യാസപ്പെട്ട ലക്ഷണങ്ങളോടു 
കൂടിയിരിക്കകൊണ്ടെ, നാലാമത്തേതാണെന്നു” ആത്‌മ 
ജഞാനികഠം വിചാരിക്കുന്നു. അതാകുന്നു ആതമാവു”; 
അതാകുന്നു അറിയപ്പെടേണ്ടതു”. ബോധത്തിനു വിഷയമാ 
കുന്ന സര്‍പ്പം, ഭച്ചിദ്രം, ദണ്ഡം മുതലായവയിരിന്നു രജ്ജു 
വേറേയായിരിക്കുന്നതുപോലെ, തത്ത്വമസി” ഇത്യാദി 
വാക്യങ്ങളുടെ അര്‍ത്ഥമായയം അദ്ദഷ്‌ടനായും ദ്ൂഷ്ധ്ടാവായു 
മിരിക്കുന്നവനും, $““നഹിദ്രഷടടര്‍ദ, ഷ്പേവിപരിലോപോ 
വിദ്യതേ"" (ദ്രഷ്‌ടാവിന്‍െറ ദര്‍ശനശക്തിക്കു നാശമിച്ല) 
ഇത്യാദി ശ്രുതികളാല്‍ പറയപ്പെട്ടിട്ടുള്ളവനുമായ ആത്‌ മധവാ 
കുന്നു അറിയപ്പെടേണ്ടതു”. വൃവഹാരത്തിനു വിഷയമ 
ല്രാത്ത ആത്‌മാവു” അറിയപ്പ്പെടേണ്ടതാണെന്നു പറഞ്ഞതു”, 
അവിദ്യാവസ്ഥയില്‍ അതു ജ്‌ ഞാനവിഷയമായിരിക്കുന്ന 
തിനെ അനുസരിച്ചാണു”. വിദ്യാവസ്ഥയിച്ചാകട്ടെ, 
ജ്‌ഞാനം ദ്വൈതകാഠരണമായ അജ്‌ ഞാനത്തെ നീക്കിക്കള 
യയന്നതിനാല്‍ ദ്വൈതമേ ഇല്ല. അതിനാല്‍ ജ്‌ ഞാതാവെന്നും 
ജ്‌ ഞേയമെന്നുമുള്ള വിഭാഗത്തിനിടയില്ലെന്നു സ്പാരം. 7 


ഇവിടെ താഴെപ്പറയുന്ന ഗ്രോക ങ്ങഠം ഉണ്ടു". 


കാരിക :-- നിവ്വത്തേ സര്‍വദുഃഖഠനംമീ ശാനഃ 
പ്രഭരവ്യയഃ അദ്പൈതഃ സര്‍വഭാവാനാം ദേവസ്തയ്യോ 
വിഭഃ സ്‌മൃതഃ 30 
തുയ്യഃ ട: തുയ്യന്‍ നാലാമത്തെ 

ആത്‌മാവു” 

സര്‍വദുഃഖാനാം -- എല്പാ ദുഃഖങ്ങളുടേയും 
നിവൃത്തേഃ - നിവ്ൃത്തിക്ത്കു്‌ 
ഈശാനഃ ടോ: ഈശാനനും 
വ്ര ടട: അതായതു പ്രഭവം. 


സമര്‍ത്ഥനും 
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അവ്യയയഃ ടാ അവ്യയനും _. സ്വരൂപ 
ത്തിനു മാററമില്ലംത്തവനും 


സര്‍വഭാവാനാം (മൃഷാത്വാത്‌) ടാ എല്പാഭാവങ്ങളും മിഥ്യാ 


യതതുകൊണ്ടു”. 
അദ്പവൈതഃ ടേ രണ്ടാമതൊന്നില്ലാത്തവനും 
വിളഃ ടം വിളവും ട സര്‍വവ്യാപിയും 
ദേവഃ -- ദേവനും ദ്്യോതന സ്വരൂ 
പനുമാകുന്നു എന്നു്‌ 
സമൂതഃ ട്‌ സ്‌മൂൃതനായിരിക്കുന്നു 
വിദ്വാന്മാരുടെ അനുഭവ 


ത്താല്‍ സിദ്ധിച്ചിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം 
ത്തിലുള്ള സര്‍ വദുഃഖങ്ങളുടെയും നിവൃത്തിക്കു” ഈശാനനായി 
ട്ടള്ളവന്‍----അതായതു പ്രഭൂവായിട്ടുള്ളവനാണു” നാലാമത്തെ 
ആത്മാവു”. ദുഃഖനിവ്ൃത്തിഷ്ണകു സമര്‍ത്ഥന്‍ എന്നര്‍ത്ഥം. എന്തെ 
ന്നാല്‍ അവനെ അറിയുന്നതു ദുഃഖനിവ്ൃത്തിക്കു കാരണമാകുന്നു. 
അവനു വ്യയമില്ല; സ്വരൂപത്തിനു മാററമില്ലെന്ന സാരം. 
എനത്തുകൊണ്ടാണു സ്വരൂപത്തിനു മാററമില്പാത്തതെന്നു 
പറയാം---വിശ്വ൯, തൈജസന്‍ മുതലായ എല്പാ ഭാവങ്ങളം 
രജ്ളുവിലുണ്ടാകുന്ന സര്‍പ്പ്രാനത്തിപോലെ മിഥ്യയായതു 
കൊണ്ടു, ആ ആത്മാവല്പാതെ വേറൊരു ഭാവമേ ഇല്ലാത്ത 
തിനാല്‍ വ്ൃയയഹേതുവായി വേറൊന്നില്ല. ഇങ്ങനെയുള്ള 
ഈ തുരീയന്‍ ദ്യോതനസ്വരൂപനാകയാല്‍ ദേവന്‍ എന്നു 
പറയപ്പെടുന്നു. ഇവന്‍ വിളവാകുന്നു; വൃത്യാസപ്പെട്ട രൂപ 
ങ്ങളോടുകൂടിയ ജാഗ്രദാദി സ്ഥാനങ്ങരം മൂന്നും ഇവനില്‍നി 
ന്നാണുണ്ടാകുന്നതെന്നു സാരം. തരീയന്‍െറ ഈ ലക്ഷണങ്ങ 
ളെല്പാം വിദ്വാന്മാക്ക്‌ അനുഭവസിദ്ധമാകുന്നു. 10 


പ്രാജ്ഞന്‍, തൈജസന്‍, വിശ്വന്‍ എന്ന രൂപ 





കാരിക :--കായുകാരണബഭ്ധാ താ വിഷ്േതേ 
വിശ്വതൈജസഈ പ്രാജ്ഞഃ കാരണബദ്ധസ്തൂ ദ്വ ത തുയ്യേ 
ന സിധ്യൃതഃ 11 


തര വിശ്വതെൈജസാ ടം മുനു പറഞ്ഞ പവിശ്വനും 
തൈജസുനും 


2 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷമത്‌ 1.11) 
ആഗമപ്രകരണം 


കായ്യകാരണബദയ - കാവ്യുകാരണങ്ങഓാല്‍ (ബീജ 
ഭാവത്താലും ഫലഭാവത്താ 
ലും) ബദ്ധന്മാരെന്നു” 


ഇഷ്ൃതേ ട. ഇച്ഛിക്കപ്പെടുന്നു ടെ വിചാ 
രിക്കപ്പെടുന്നു. 

പ്രാജ്ഞഃതു ട: പ്രാജ്ഞനാകട്ടെ, 

കാരണബദ്ധഃ ടട കാരണത്താല്‍ (ബീജഭാവ 


ത്താരു) മാത്രം ബദ്‌ധനാ 


കുന്നു. 
തഈ ദ്വ അവരണ്ടും - ബീജഭാവവും 
ഫലഭാവവും 
തുയ്യേ ട തുയുനില്‍ 
ന സിധ്യൃതഃ ടം സിദ്‌ധിക്കുന്നില്ല. 





ഭാഷ്യം :--തുഷ്യന്‍െറ യഥാര്‍ത്ഥരൂപത്തെ നിശ്ചയിക്കുന്ന 
തിനായി പവിശ്വാദികളടെ സാമാനൃവിശേഷഭാവത്തെ 
നിരൂപണം ചെയ്യുന്നു:--കായ്യം എന്നാല്‍ ചെയ്യപ്പെടുന്നതു”, 
അതായതു ഫലഭാവം. കാരണം ചെയ്യുന്നതു”, അതായതു 
ബീജഭാവം. ബീജഭാവം എന്നതു പരമാര്‍ത്ഥത്തെ ഗ്രഹിക്കാ 
തിരിക്കയയും ഫലഭാവം അന്യഥാ ഗ്രഹണവുമാകുന്നു. 
വിശ്വനും തൈജസനരം ഈ ബിീജഭാവത്താലും ഫലഭാവ 
ത്താല്യം ബദ'ധന്മാരെന്നു വിചാരിക്കപ്പെടുന്നു. പ്രാട്ഞനാ 
കട്ടെ, ബീജഭാവത്താല്‍ മാത്രം ബദ്‌ധനാകുന്നു. തത്വം 
അറിയാതിരിക്ക എന്ന ബീജം മാത്രമാണല്ലോ പ്രാജ്ഞയവ 
ത്തിനു നിമിത്തം. അതിനാല്‍ ബീജരഭാവവം ഫലഭാവവും 
രണ്ടും തൂയ്യനില്‍ സിദ?ധിക്കുന്നില്പ---ഉണ്ടായിരിക്കുന്നില്ല 





സംഭവിക്കുന്നില്ലെന്നര്‍ത്ഥം. 11 

കാരിക ---- നാ, ത്മാനം ന പരാംശ്ചൈവ ന സത്യം 
നാപിച്ചാന്ൃതം പ്രാജ്ഞഃ കിംചന സം വേത്തി 
തുയും തത” സര്‍വദ്ദക” സദാ 12 

പ്രാജ്ഞഃ ച പ്രാജ്ഞന്‍ 

ആത്മാനം ന ളു ആത്മാവിനേഡും രിയ 


ന്നില്ല; 


[1.1] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. ക്ട 


പരാ൯ ച ഛഏവന ടോ അന്ൃരേയും അറിയുന്നില്ല; 

സയ്്യം ന ടട സതൃത്തേയും അറിയുന്നില്ല; 

അഭുതം ന ടം അന്ദതത്തേഷും അറിയുന്നില്ല, 

കിംചന ന സംവേത്തിട ഒന്നിനേയും അറിയുന്നില്ല. 

തത്‌ തുയ്യം ട ആ തുയ്യമാകട്ടെ, 

സദാ - എപ്പ്പോഴം | 

സര്‍വദ്ദക" ട്‌ സര്‍വവും ദ്രക്കും ആകുന്ന (അ) 
സര്‍വത്തേയും ദരര്‍ശിക്കുന്നവന്‍ 
ആകുന്ന. 


ഭാഷ്യം :---പ്രാജ്ഞ൯ കാരണബദ്‌്ധനാകുന്നതും, തത്ത്വ 
ഗ്രഹണാഭാവവും അനകൃഥാ ഗ്രഹണവുധാകുന്ന രൂപത്തിലുള്ള 
ബന്ധങ്ങഠം തൃരീയനില്‍ സംഭവിക്കാത്തതും എങ്ങനെ എന്നു 
പറയുന്നു:---ആത്മാവില്‍ നിന്നു, വിലക്ഷണവും, അവിദ്യ 
യാകുന്ന ബീജത്തില്‍ നിന്നുണ്ടായിട്ടുള്ളതുമായ, പുറമേയുള്ള 
ദ്വൈതത്തെ ഒന്നിനേഷ്യം വിശ്വതൈജസന്മാരെപ്പോലെ 
പ്രാജ്ഞന്‍ അറിയുന്നില്ല. അതിനാല്‍ അന്യഥാഗ്രഹണത്തിനു 
ബിജ്ഭൂതമായ തത്ത്വാഗ്രഹണമാകുന്ന തമസ്സിനാല്‍ ഇവന്‍ 
ബദ്‌ധനായിത്തീരുന്നു. തരീയമാകട്ടെ, അതല്ലാതെ വേറെ 
ഒന്നമില്പാത്തതിനാല്‍ എപ്പോഴും എല്പാമായും ദ്ദക്കായും 
(ടട ദര്‍ശനം. ജ“ഞാനം ആയ്യം) ഇരിക്കുന്നതാകയാല്‍ 
അതില്‍ തത്ത്വാഗ്രഹണരൂപമായ ബീജമില്പ; അതുകൊണ്ടു 
തന്നെ അതില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്ന അന്ൃയഥാഗ്രഹണവും തൂയയു 
നില്‍ ഇല്ല. എപ്പോഴം പ്രകാശസ്വരൂപനായ ആദിത്യനില്‍, 
അതിനു വിരുദ”“ധമായ പ്രകാശഭാവമോ അനൃഥാ പ്രകാ 
ശമോ സംഭവിക്കയില്പല്ലോ. “നഹി ദ്രഷ്‌ടടര്‍ദുഷ”ടേര്‍വി 
പരിലേപോവിദ്യതേ?” (ദഷ്‌ടാവിന്‍െറ ദര്‍ശനശക്തിക്കു 
ഒരിക്കലും നാശമില്ല) എന്നു തുടങ്ങിയ ശ്രുതികഠം തുരീയന്‍ 
ജ്ഞാനസ്വരൂപനാണെന്നുള്ളതിലേക്കു പ്രമാണമാകുന്നു. 
അഥവാ ജാഗ്രല്‍സ്വപ്പ ങ്ങളില്‍ സര്‍വ്വഭൂതങ്ങളുടെയും എല്ലാ 
അവസ്ഥയിലും സ്ഥിതിചെയ്യുന്നവനും സര്‍വവസ്തക്കളിലും 
ജഞാനാഭാസരൂപത്തില്‍ ഇരിക്കുന്നവനും തൂരീയന്‍തന്നെ 
യാകയാല്‍ എപ്പോോഴം സര്‍വത്തേയും ദര്‍ശിക്കുന്നവനാ 
ണെന്നും അര്‍ത്ഥം പറയാം. ““നാന്ൃയദതോ റ സ്തിദ്രഷ്‌ട്യ”” 
(ഈ ആത്മാവല്പാതെ വേറെ ദ്രഷ്‌ടാവില്ല) എന്ന ശ്രുതി ഇതി 
ലേഷ്ണു പ്രമാണമാകുന്നു. 1.4 


4. മാധണ്ഡുക്ഷ്യോപനിഷത്തു". [1.13] 
ആഗമപ്രകരടനെം 


കാരിക ----ദ്വൈതന്ധ്യാഗ്രഹണം ത്യഭയോഃ 
പ്രാജ്ഞതുയ്യയോഃ ബീജനിസദ്രായൃതഃപ്രാമു൦ഞഃ 


സാച തുയ്യേ ന വിദൃതേ 13 
പ്രാജ്‌ഞതുയുയോഃ ടാ പ്രാജ്‌ ഞതുഡുന്മാക്ക്‌ 
ഉഭയോ ട രണ്ടുപേര്‍ക്കും 
ദ്വൈതസ്ധ്യ - ഭദെദ്വതത്തിന്‍െറ 
അഗ്രഹണം ടേ ഗ്രഹണമില്പായ”മ 
തുല്യം ട തുല്യമാകുന്നു 
പ്രാജ്‌ ഞഃ ടേ പ്രാജ്‌ ഞന്‍ 
ബീജനിദ്രായൃതഃ - ബീജരൂപമായ നിദ്രയോടുകൂടിയ 
വനാകുന്നു. 
സാ ടം അതും ആ ബീജരൂപമായ 
നിദ്രയും 
തുയ്യേ 5. തുയ്യനില്‍ 
ന വിദ്യതേ ഇല്ല. 





ഭാഷ്യം--മറെറാരു നിമിത്തത്താല്‍ വന്നുകൂടിയ ആശങ്ക 
യയടെ നിവ്വത്തിക്കായിട്ടാണു” ഈ ശ്ലോകം. ദ്വൈതാഗ്രഹണം 
തുലൃമായിരിക്കെ, കാരണബദ്‌ധത്വം പ്രാജ്‌ഞനുമാത്രമേ 
ഉള്ളൂ, തുരീയനില്ല എന്നു പറഞ്ഞതു എങ്ങനെ? എന്നുള്ള 
ആശകങ്കന്തു നിവ്വത്തിവരുത്തുന്നു:---നിദ്ര എന്നതു” തത്ത്വങ്ങ 
ഉടെ പ്രതിബോധമില്ലായമ ആകുന്നു. വിശേഷപ്രതിബോ 
ധങ്ങളുടെ ഉത്ഭവത്തിനു ബീജം അതുതന്നെയാകുന്നു. അതി 
നാല്‍ അതു ബീജനിദ്ര എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. പ്രാജ്‌ ഞന്‍ 
ഈ ബാീജനിദ്രയോടടകൂടിയവനാണു”. തുരീയന്‍ എപ്പോഴും 
ദര്‍ശനസ്വഭാവനായതുകൊണ്ട്‌ (ജ്‌ഞാനസ്വരൂപനായതു 
കൊണ്ടു) തത്ത്വങ്ങളുടെ പ്രതിബോധമില്ലായ്‌ മയാകുന്ന 
നിദ്ര തൂരീയനില്‍ ഇല്ല. അതിനാല്‍ അവനില്‍ കാരണബഭ്ധ 
മില്ലെന്നഭിപ്രായം. 19 
കാരിക--സ്വപുനിദ്രായതാവാദയഈ പ്രാജ്‌ ഞസ്പ്വസ്വപ്എ-- 
നിദ്രയാ ന നിദ്രാം നൈവച സ്വപ്പം തയ്യ 
പശ്യന്തി നിശ്ചിതാഃ 14 


[1.14] ശാങ്കരഭാഷൃസമാരത്തോടുകൂടിയതു” 45. 


ആദ്യ - ആദ്ൃന്മാര്‍ -ട വിശ്വനും 
തൈജസനും 
സ്വപ്‌ നനിദ്രായയതൌ _ം: സ്വപ്‌ന (ടെ അന്യഥാഗ്രഹണു 


ത്തോടും നിദ്രയോട്ടം കൂടിയവരാ 


കുന്നു. 
പ്രാജ്‌ഞഃതു കം പ്രാജ്‌ ഞനാകട്ടെ 
അസ്വപ്‌നനിദ്രയാ കട സ്വപ്‌നത്തോടുകൂടാതെയുള്ള 
നിദ്രയോട 
യതഃ കേ യൃത നാകു നും കൂടിയവനാകുന്നു. 
തുയ്യേ ച തൂഡ്യനില്‍ 
നിദ്രാം - നിദ്രയേയും 
സ്വപ്‌ നംച ഏവ - സ്വപ്‌നത്തേയും 
നിശ്ചിതാ$ _ നിശ്ചിതന്മാര്‍ - ബ്രഹ്മവിത്തുകടം 
ന പശുന്തി ച കാണുന്നില്ല. 





ഭാഷ്യം-സ്വപ്‌ മെന്നു പറയുന്നതു്‌, രജ്ജുവിനെ 
സര്‍പ്പമെന്നു ധരിക്കുന്നതു പോലെ തെററിദ്ധരിക്കയാകുന്നു. 
തത്ത്വത്തെ അറിയാതിരിഴ്ണു എന്ന രൂപത്തിലുള്ള തമസ്സസിനെ 
നിദ്ര എന്നും പറയുന്നു. വിശ്വനം തൈജസനും ഈ സ്വപ്പവും 
നിദ്രയയമുബ്ദ്‌. അതുകൊണ്ടാ ഞ്‌ അവര്‍ കായ്യകാരണബദ്ധ 
ന്മാരെന്നു പറഞ്ഞതു”. പ്രാജ്ഞനാകട്ടെ സ്വപ്‌നംകൂടാതെ 
യുള്ള വെറും നിദ്രയേ ഉള്ള. അതിനാല്‍ അവന്‍ കാരണബദഭ്ധന്‍ 
എന്നു പറഞ്ഞു. തുരീയനില്‍ ഈ നിദ്രയെ ആക്ടെ, 
സ്വപ്‌ നത്തെ ആകട്ടെ ബ്രഹ്മജ്ഞന്മാര്‍ കാണുന്നില്ല. എന്തെ 
ന്നാല്‍ അവ രണ്ടും സൃയ്യനില്‍ തമസ്സനെന്നപോലെ തുരീയ 
നില്‍ വിരുദ്ധങ്ങളാകുന്നു. അതിനാലാണു തുരീയന്‍ കായ്യകാ 
രണാബദ്ധന്‍ എന്നു പറഞ്ഞതു”. 14 


കാരിക---അന്ൃയഥാഗൃഹ”ണതഃ സ്വപ്പലോനിദ്രാതത്ത്വമജാനതഃ 
വിപയഷ്യാസേതയോഃ ക്ഷീണേ തുരീയംപദമശ്‌നുതേ. 15 


അനഥാ ഗഹ്‌ ണത? ടട. അന്യഥാ ഗ്രഹിക്കുന്നവനു* 


സ്വപ്‌ നഃ സ്വപ”്‌നമാകുന്നു. 


॥ 


തത്ത്വത്തെ - പരമാര്‍ത്ഥത്തെ 
അറിയാതിരിക്കുന്നവനു"* 


തത്ത്വം 


്അധാനത്ഃ 


॥ 


46 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [1.15] 


ആഗപംലപ്രകരണം 
നിദ്രാ ട നിദ്രയാകുന്നു 
തയോഃ - അവയുടെ  കാഡ്യു കാരണ 


സ്ഥാന ങ്ങളുടെ 


വിപയ്യാസേ - വിപഡ്യാസം - കായ്യകാരണ 
ബസ്ധരൂപമായ ഭേദം 

ക്ഷീണേ ട ക്ഷീണമാകുമ്പേടേം 5 പര 
മ ാര്‍ത്ഥതത്ത്വബോധത്താല്‍ 
ക്ഷയാക്കു മ്പോഠം 

തുരീയം ടട തുരീയമായ ടനാലാമത്തേ 
തായ 

പദം ടം പദത്തെ ം- സ്ഥാനത്തെ 

അശ്‌നുതേ ടാ പ്രാപിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്ൃയം---എപ്പോഴാണ തുരീയസനില്‍ നിശ്ചിതനായി 
ത്തിരുന്നതെന്നു പഠയുന്നു:--സ്വപ്‌നത്തിലും ജാഗരിത 
ത്തിലും, രജ്ജുവിനെ സര്‍പ്പുമെന്നു ഗ്രഹിക്കുന്നതു പോലേ, 
തത്ത്വത്തെ മറെറാരുവിധം ഗ്രഹിക്കുന്നവനു സ്വപ്‌നമാകുന്നു. 
തത്ത്വമറിയാതിരിക്കുന്നവനു നിദ്രയാണു”. അതു മൂന്നവസ്ഥ 
കളിലും (ജാഗ്രദാദിമൂന്നിലും) തുല്യമാകുന്നു. വിശ്വതൈജസ 
ന്മാരക്കു സ്വ-പ“നവും നിദ്രയയം തുലൃമായതുകൊകട്ടുെ, അവരെ 
രണ്ടപേരേയം ഒരു രാശിയായി പവിചാരിച്ചിരിക്കുന്നു. 
അതില്‍ അവ്യൃഥാഗ്രഹണം പ്രധാനവും നിദ്ര അപ്രധാനവുമാ 
യതുകൊണ്ടു്‌, അതില്‍ ഉള്ള വിപയ്യാസം (വ്യത്യാസം) 
സ്വപ്‌ നമാകുന്നു. മുന്നാമത്തെ സ്ഥാനത്തിലാകട്ടെ കേവല 
മായ നിദ്ര മാത്രമാണു വിപയ്യാസം. അതുകൊണ്ടു” ആ കായ്യു 
കാരണസ്ഥാനങ്ങളുടേ (ജാഗ്രത്വപ്‌നങ്ങളുടേയും--സുഷുപ്പ 
ത്തിനേറയും) അനൃഥാഗ്രഹണമെന്നും ഗ്രഹണാഭാവമെന്നു 
മുള്ള രൂപത്തിലുള്ളതും, കാരൃകാരണബന്ധരൂപവുമായ 
വിപയ്യാസം പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വബോധംകൊണ്ടു ക്ഷയിക്കു 
മ്പോഠം നാലാമത്തെപദത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു. അപ്പ്യോഠം രണ്ടു 
വിധത്തിലുള്ള ബന്ധരൂപത്തേയും അതില്‍ കാണാതെ തുരീയ 
ത്തില്‍ നിശ്ചയമുള്ളവനായിത്തീരുന്നു എന്നു സാരം. 1 


കാരിക----അനാദിമായയാ സുപ്ലോ യദാ ജീവഃപ്രബുദ്ധ്യതത; 
അജമനിദ്രമസ്വപ്‌നമദ്വൈതം ബുദ്ധ്യതേ തദാ. [റ 


[1.35] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 47 


അനാദിമായയാ --: അനാദിയായ മായയാല്‍ 

സുഎട ടട. സുപ്പനായ -- സ്വപ്‌നങ്ങളെ 
കണ്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന 

ജീവഃ ട- ജീ പ്പ - സംസാരി 

യദാ ടോ: എപ്പ്ോഠം 

പ്രബുധ്യതേ ട ഉണരുന്നുവോ, 

തദാ ടട അപ്പ്പോഠം 

അജം ടട അജനും ടജനനമില്പാത്തവനും 

അസിം ടേ നി(ദയില്പാത്തവനും 

അസ്വപ”നം ചട സ്വപ്‌നമില്പാത്തവനും ആയ 

അദ്വൈതം  അദ്വൈതനെടം അദധിതീയ 
നായ തൂരീയനെ 

ബുദ്‌ധ്യതേ ടേ താന്‍ എന്നു്‌ അറിയുന്നു 





ഭാഷ്യം ----അനാദികാലംമുതല്‍ നടന്നുവരുന്നതും, തത്ത്വാ 
ഗ്രഹണരൂപമായ ബീജമെന്നും, അനൃഥാഗ്രഹണരൂപമായ 
സ്വപ്പമെന്നും, രണ്ടുപിധത്തിലുള്ളതുമായ മായനിമിത്തം, 
“ഇതെന്‍റെ പിതാവാന്നു*്‌; ഇതു പുത്രനാണു; ഇതു പൌത്തര 
നാണ്‌; ഈ വയല്യം പതുക്കളം എന്‍െറ വകയാണ്‌; ഞാ൯ 
ഇവയയുടെ ഉട മസ്ഥനാണു; ഞാന്‍ സുഖിയാണു; ഞാന്‍ ദുഃഖി 
യാണു; എന്നെ ഇവന്‍ ക്ഷയിപ്പിച്ചു; ഇവന്‍ എന്നെ ഉപ്ദ്ര 
വിച്ചു; ഈമാതിരി സ്വപ്‌നങ്ങളെ, രണ്ടസ്ഥാനങ്ങളിലും 
(ജഭാഗ്രത്തിലും സ്വപ”നത്തിലും) കണ്ടകൊണ്ടു്‌ ഉറങ്ങുന്ന 
സംസാരിയായ ആത്മാവു, എപ്പോഴാണോ വേദാന്താര്‍ത്ഥത 
ത്ത്വജ്ഞനും പരമകാരുണികനുമായ ഗുരുവിനാല്‍, “നീ ഇപ്ര 
കാരം ഹേതുഫലാത്മകനല്ല, ആ ബ്രഹ്‌ മംതന്നെയാകുന്നു* 
എന്നിങ്ങനെ ഉണര്‍ത്തപ്പെടുന്നതു” , അപ്പോഠം അജനും 
(ടട ആഭ്യന്തരമോ ബാഹൃമോ ആയ ജന്മാദിഭാവവികാരങ്ങ 
ളൊന്നുമില്ലാത്തവനും), ജന്മാദികാരണഭൂതവും അവിദ്യാത 
മോബീജവുമായ നിദ്രയില്പാത്തവനും, അനൃയഥാഗ്രഹണ 
ത്തിനു നിമിത്തമായ നിദ്രയില്ലാത്തതിനാല്‍ത്തന്നെ അസ്വ 
പ നനും, അനിദ്രനും അസ്വപ'നനുമായതുകൊണ്ട്‌ അദ്വൈ 
തനുമായ തൂരീയനാണു താന്‍ എന്നു” അറിയുന്നു. 16 


കാരികടപ്രപഞ്ചോയദി വിദ്യേത നിവര്‍ത്തേതനസംശയഃ 
മായാമാത്രമിദം ദ്വൈതമദ്വൈതം പരമാര്‍ത്ഥതഃ. 17 


38 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” [1.27 


ആഗമപ്രകരണം 
പ്രപഞ്ചഃ ക പ്രപഞ്ചം 
വിദ്യതയദി ടേ ഉണ്ടെങ്കില്‍ ച വാസ്ൂുവത്തില്‍ 
ഉള്ളതാണെങ്കില്‍ 
നിചര്‍ത്തേത - നിവര്‍ത്തിക്കണം ടം നീങ്ങണം 
സംശയഃന ടേ സംശയമില്ല. 
ഇദം ദ്വൈതം ട പ്രപഞ്ചമെന്നുപറയയന്ന ഈ 
ദ്വൈതം 
മായാമാത്രം ടം വെറും മായയാകുന്നു. 
പരമാര്‍ത്ഥതഃ ജ- പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ളതു” 
അദ്വൈതം ടട അദ്പൈതമാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം --പ്രപഞ്ചനിവ്ൃത്തികൊണ്ടാണു“, തുരീയനാണ 
താന്‍ എന്നുള്ള അദ്വൈതബോധമുണ്ടാകുന്നതെങ്കില്‍, 
പ്രപഞ്ചം നിവര്‍ത്തിക്കാതിരിക്കു മ്പോഠം അദ്വൈതം സിദ്ധി 
ക്കന്നതെങ്ങനെയാണെ അള്ള ശങ്കഷ്ണു സമാധാനം പറയുന്നു: 
പ്രപഞ്ചം വാസ്തവമായിരുന്നെങ്കില്‍, അതു നിവര്‍ത്തിക്കാ 
തിരിക്കുമ്പോഠം അദ്വൈതം സിദ്ധിക്കയില്പായിരുന്നമു; ശരി 
തന്നെ. എന്നാല്‍ അതു രജ്ജുവില്‍ സരപ്പുമെന്നപോലെ 
കല്ലിതമായതുകൊണ്ടു വാസ്തവത്തില്‍ ഉള്ളതല്ല. ഉള്ളതാണെ 
ങ്കില്‍ നിവര്‍ത്തിക്കണം; സംശയമില്ല. രജ്ജുവില്‍ ഭ്രാന്തി 
ബുദ്ധിയാരു കല്ലിതമായ സരപ്പം, ഉണ്ടായിരുന്നിട്ട വിവേ 
കംകൊണ്ടു നിവര്‍ത്തിക്കയല്പല്ലേോ ചെയ്യുന്നതു”. മായാവി, 
പ്രയോഗിക്കുന്ന മായ, ഉണ്ടായിരുന്നിട്ടു അതു കാണുന്നവരുടെ 
കണ്‍കെട്ടു നിങ്ങുമ്പോഠം, നീങ്ങുകയല്ലല്ലെ. അതുപോലെ, 
പ്രപഞ്ചമെന്നുപറയുന്ന ഈ ദ്വൈതം വെറും മായയാകുന്നു. 
രജത്കുവിനേയും മായാവിയേയുംപോലെ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഉള്ളതു” അദ്വൈതമാകുന്നു. അതിനാല്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയോ 
നിവര്‍ത്തിക്കുക യോ ചെയ്യുന്നതായി ഒരു പ്രപഞ്ചമില്ലെന്നഭി 
പ്രായം. 17 


കാരിക--വികല്ലോ വിനിപര്‍ത്തേത കല്ലിതോ യദി 
കേനചിത്‌ ഉപദേശാദയം വാദോ ജ്ഞാതേ 


ദ്വൈതം ന വിദ്യതേ. 18 


[1.18] ശാങ്കരഭാഷ ൪ സാരത്തോടുകൂടിയതു”. 9 


വികല്പഃ - വികല്പം .ം ശാസ്ത്ാവു“, ശാസ്ത്രം, 
ശിഷ്യന്‍ എന്നുള്ള വികല്പം 
കേനചിത്‌ ടോ ഏതെങ്കില്ം ഹേതുവിനാല്‍ 
കല്ലിതഃയദി ട കല്ലിതമാണെങ്കില്‍ 
വിനിവര്‍ത്തേത ടം വിനിവര്‍ത്തിക്കും . 
അയം വാദഃ ട ഈ വാദം ടട ശാസ്താവു”, ശാസ്ത്രം, 
ശിഷ്യന്‍ എന്നുള്ള വാദം 
ഉപദേശാത്‌ ട ഉപദേശത്തിനു മുമ്പാകുന്നു. 
ജ്ഞാതേ ട ജ്ഞാതമാകു സ്പോഠംട പരമാര്‍ത്ഥ 


തത്ത്വം അറിയപ്പെടുമ്പോഠം 





ദ്വൈതം ച രണ്ടെന്നുള്ള അവസ്ഥ 
ന വിദ്യതേ ട ഉണ്ടായിരിക്കയില്ല. 
ഭാഷ്യം---ശാസ്ത്ാവെന്നും ശാസ്ത്ര്മെന്നും ശിഷ്യനെന്നുമുള്ള 


വികല്പം എങ്ങനെയാണു നീങ്ങുന്നതെന്നുള്ള ശങ്കഷ്ണു സമാ 
ധാനം പഠറയുന്നു.----വികല്പം ഏതെങ്കിലും ഹേതുവിനാല്‍ 
കല്ലിതമാണെങ്കില്‍ അതു നിവര്‍ത്തിച്ചുകൊള്ളം. ഈ 
പ്രപഞ്ചം, മായ, രജ്ജുസരപ്പം ഇവയ്ക്കു സദ്ൃശമായിരിക്കുന്നതു 
പോലെ ശിഷ്യാദിഭേദവികല്പവും, തത്വജ്ഞാനത്തിനുമുമ്പു” 
ഉപദേശത്തിനുവേണ്ടി കല്ലിക്കപ്പെടുടന്നതാകുന്നു. അതിനാല്‍ 
ഉപദേശത്തിനുമുമ്പിലേ, ശാസ്താവു”, ശാസ്ത്രം, ശിഷൃന്‍ എന്ന 
വാദമുള്ള. ഉപദേശകായ്യുമായ ജ്ഞാനം സിദ്‌ ധിക്കുമ്പോഠം--- 
പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം അറിയപ്പെടു മ്പോഠം. ദ്വൈതം ഉണ്ടായി 
രിക്കയില്ല. 18 


(ഉപനിഷത്തു”) 


സോ ൧ യമാത്മാ / ധ്ൃക്ഷര,മോംകാരോ, / ധിമാത്രം, 


പാദാമാത്രാ, മാത്രാശ്ചപാദാ, അകാരഉകാരോ മകാര ഇതി. 8 


സഃ അയം ആത്മാ ടാ അപ്രകാരമുള്ള ഈ ആത്മാവു? 
അധ്യക്ഷരം ട- അക്ഷരത്തെ അധികരിച്ചു 
വര്‍ത്തിക്കുന്നതാകന്നു. 


(സഃ) ഓംകാരഃ ട്‌ ആ ഓകാരം 


0 മാണ്ഡൂകോ്യോപനിഷത്തു [മ:8] 


ആഗമപ്രകരണം 
അധിമാത്രം ട മാത്രയേ അധികരിച്ചു 
വര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
പ്പാദാഃ ച പാദങ്ങഠം - ആത്മാവിന്‍െറ 
പാദങ്ങഠം 
മാത്രാഃ ച മാത്രകളാകുന്നു ം ഓംകാരത്തി 


ന്‍െറ മാത്രക ളാകുന്നു. 


അകാരഃ, ഉകാരഃ, അകാരം, ഉകാരം, മകാരം 


മകാരഃ ഇതി എന്നുള്ള 
മാത്രാഃ -. മാത്രകഠം 
പാദാദമുച ടം: പാദങ്ങളമാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം __അഭിധേയത്തെ പ്രധാനമാക്കി, ഓംകാരം 
നാല്യപദത്തോടുകൂടിയ ആത്മാവാണെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. 
അങ്ങനെയുള്ള ഈ ആത്‌മാവു്‌, അഭിധാനത്തെ പ്രധാന 
മാക്കി വര്‍ണ്ണൂിക്കപ്പെടുമ്പോരം, അക്ഷരത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
ആ അക്ഷരം ഓംകാരമാകുന്നു. അങ്ങനെയുള്ള ഈ ഓംകാരം 
പാദങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെടുമ്പോടം മാത്രയെ അധികരിച്ചു 
വര്‍ത്തിക്കുന്നു. ആത്‌മാവിന്‍െറ പാദങ്ങഠം ഓംകാരത്തിന്‍െറ 
മാത്രകളാകുന്നു. ആ മാത്രകഠം, അകാരം, ഉകാരം, മകാരം 
ഇവയത്രേ. 8 


ഉപ---ജാഗരിതസ്ഥാനോ വൈശ്വാനരോ കാരഃപ്രഥമാ 
മാത്രാ ൧ ഐരാദിമത്ത്വാദ്വാ; ൧ പ്രോതിഹ വൈ 


സര്‍വാന്‍ കാമാനാദിശ്ച ഭവതി യ ഏവംവേദ. 9 
ജാഗരിതസ്ഥാനഃ ടം. ജാഗരിതമാകുന്ന സ്ഥാനത്തോട്ട 
കൂടിയ 

വൈശ്വാനരഃ ടട വൈശ്വാനരന്‍ 

ആപ്പേേ ടോ ആഹ്സിയാലോ .- വ്യാപ്ലതിയാലോ 
ആദിമത്ത്വാത്‌ വാ ചേ ആദിയോടുതുടിയിരിക്കകൊണ്ടോ 
പ്രഥമാ മാത്രാ ട ഒന്നാമത്തെ മാത്രയായ 

അകാരഃ ടോ അകാരമാകുന്നു. 

യഃ -: എവന്‍ 


ഏവം വേദ 


ഇപ്രകാരം അറിയുന്നവോ 
സഃ ടോ അവന്‍ 


[മ:9] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു'. ൭൨ 


സര്‍ വാന്‍ കാമാന്‍ ടോ ഘ്്ല്യാകാമങ്ങളേയും 

ആപ്പോതിഹവൈ ടേ പ്രാപിക്കുന്നു. 

ആദി ച ട ആദിയായിട്ടും ൭ മഹാന്മാരില്‍ 
മുമ്പനായിട്ടും 

ഭവതി ക ഭവിക്കുന്നു. 





ഭാഷം---ആത്‌മാവിന്‍െറ പാദങ്ങംം ഓംകാരത്തിന്‍െറ 
മാത്രകളാണെന്ന പറഞ്ഞതിനെ പ്രത്യേകം വേര്‍തിരിച്ചു 
പറയുന്നു---ജാഗരിതമാക്കുന്ന സ്ഥാനത്തോടുകൂടിയ വൈശ്വാ 
നരന്‍ ഓംകാരത്തിന്‍െറ ഒന്നാമത്തെമാത്രയായ അകാരമാകുന്നു. 
ഏതു സാമാന്യധര്‍മ്മം കൊണ്ടാണു്‌ വൈശ്വാനരന്‍ അകാര 
മെന്നു പറഞ്ഞതെന്നു ചോദിച്ചാല്‍ പറയാം ---അകാരത്താല്‍ 
എല്പാവാക്കും വ്്യാപ്യമായിരിക്കുന്നു. “ഃ“അകാരോവൈ സർവാ 
വാക്‌" (അകാരംതന്നെയാണു്‌ എല്പാവാക്കും) എന്നു ശ്രുതി 
യയമുണ്ടു'. അതുപോലെ വൈശ്വാനരനാല്‍ ജഗത്തും വ്യ്യാപ്പമാ 





യിരിക്കുന്നു. ““തസ്ൃയഹ വൈതസ്്യാ  ത“മനോ മൂര്‍ഭ്ധൈവ 
സുതേജാഃ?? (ആത്മാവായ ഈ വൈശ്വാനരനെറ മൂര്‍ദ്ധാവു 
ദൃലോകംതന്നെയാണു*) ഇത്യാദി ശ്രുതി ഇതിനു പ്രമാണമാ 
കന്നു. അഭിധാനവും അഭിധേയവും ഒന്നാണെന്നു” ഇതിനു 
മുമ്പില്‍ പറഞ്ഞിട്ടുമുണ്ടല്ലോ. ആദിമത്ത്വത്തേയും, വൈശ്വാ 
നരനും അകാരത്തിനും തമ്മിലുള്ള സാമാനൃമായിപ്പുറയാം. 
അകാരം, ഉകാരമകാരങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ചു്‌ ആദ്യം ഉച്ചുരിക്ക 
പ്പെടുന്നതുപോലെ വൈശ്വാസരന്‍ തൈജസനേയും പ്രാജ്ഞ 
നേയും അപേക്ഷിച്ചു്‌ ആദ്യസ്ഥാനത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നു. 
ഈ സാദൃശ്യംകൊണ്ടും വൈശ്വാനരനെ അകാരമായിപ്പറയാം. 
അകാരവും വൈശ്വാനരനും ഒന്നുതന്നെ . എന്നറിയുന്നവനു 
സിദ്ധിക്കുന്ന ഫലം എന്തെന്നു പറയുന്നു:---അവന്‍ എല്ലാ 
കാമങ്ങളേയും പ്രാപിക്കുന്നു; മഹാന്മാരില്‍ ഒന്നാമനായിത്ത3 
രുകയ്യം ചെയ്യുന്നു. 9 


ഉപനി---സ്വപ്‌നസ്ഥാനസ്ധൈജസ ഉകാരോ ദ്ധവിതിയാ 
മാത്രോല്‍ക്കരഷാദുഭയത്വാദ്വാ; ഉല്‍ക്കര്‍ഷതിഹ വൈജ്ഞാന 
സന്തതിം, സമാനശ്ചഭവതി, നാസ്യാബ്രഹ്മവിത്‌കുലേ 


ഭവതി യഏവം വേദ 10 


52 മാണ്ഡൂക്യോപനിചത്ത” ൨.10] 


ആഗമപ്രകരണം 


സ്വപ്‌നസ്ഥാനഃ ട സ്വപ”നമാകന്ന സ്ഥാനത്തോ 
ടകൂടിയ 

തൈജസഃ ജട തൈജസന്‍ 

ഉല്‍ക്കര്‍ഷാത്‌ ട ഉല്‍ക്കര്‍ഷത്താലോ 

ഉഭയത്വാത്‌വാ ട ഉഭയത്വത്താലോ ട രണ്ടുവശ 
ത്തും ചേരുന്നതുകൊണ്ടോ 

ദ്വിതീയാ മാത്രാ ട രണ്ടാമത്തെ മാത്രയായ 

ഉകാരഃ ടം ഉകാരമാകുന്നു. 

യ$ ട്‌ എവന്‍ 

ഏവം വേദ ടേ ഇപ്രകാരം അറിയുന്നുവോ, 

സഃ ച അവന്‍ 

ജ്ഞാനസന്തതിം - ജ്ഞാനസന്തതിയേ 

ഉല്‍ക്കര്‍ഷതി ടം ഉല്‍ക്കര്‍ഷിക്കുന്നു - വര്‍ദ്ധിപ്പി 
ക്കുന്നു. 

സമാനഃ ച ഭവതി ടം സമാനനായിട്ടും ( - മിത്രങ്ങ 


രാംക്കും ശത്രുക്കഠംക്കും ഒരുപോ 
ലെ അദ്ദവേഷ്യനായയം) ഭവി 





ക്കുന്ന. 
അസ്യ കുലേ ടേ ഇവന്‍െറ കലത്തില്‍ 
അബ്രഹ്മവിത്‌ ടോ ബ്രഹ്മവിത്തല്പാത്തവന്‍ 
ന ഭവതി ടേ. ഉണ്ടാകയില്ല. 
ഭാഷ്യം :----സ്വപ'”നമാകുന്ന സ്ഥാനത്തോടുകൂടിയ, 


തൈജസന്‍ എന്നു പറയുന്ന ആത്മാവു്‌, ഓംകാരത്തിനെറ 
രണ്ടാമത്തെ മാത്രയായ ഉകാരമാകുന്നു. തൈജസനും കൊര 
ത്തിനും തമ്മിലുള്ള സാദൃശ്യം രണ്ടിനും ഉല്‍ക്കര്‍ഡ്വണ്ടെന്നുള്ള 
താണു. ഉകാരം അകാരത്തേക്കാഠം ഉല്‍കൃഷ്ടമെന്നപോലെ 
യാണല്ലോ പാഠക്രമമനുസരിച്ചു തോന്നുന്നതു്‌. അതുപോലെ 
തൈജസന്‍ വിശ്വനെക്കാളം ഉല്‍ക്കൃഷ്യനാകുന്നു. സ്ഥുലാഭി 
മാനിയായ വിശ്വനെക്കാഠം സുക്ഷ്യാഭിമാനിയായ മൈജസനു" 
ഉല്‍ക്കര്‍ഷം ദൃക്തം തന്നെയാണല്ലോ. ഉഭയത്വത്തേയും 
സാധമ്മൃമായിപ്പുറയാം. ഉഭയത്വമെന്നാല്‍ രണ്ടുവശത്തും 
ചേരുകയാകുന്ന. ഉകാരം അകാരത്തിന്നേറയും മകാരത്തി 


മ: 10) ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുടകൂടിയതു”. രാ 


നേറയയം മദ്ധ്ൃത്തിലായിരിക്കുന്നതു പോലെ തൈജസന്‍ 
വിശ്വപ്രാജ്ഞന്മാരുടെ മദ്ധൃത്തിലാകുന്നു. ഇപ്രകാരം, തൈജ 
സന്‍ ഉകാരമാണെന്നറിയുന്നവന്‍ ജ്ഞാനസന്തതിയേ വര്‍ദ്ധി 
പ്പിക്കും. മിത്രങ്ങളെന്നപോലെതന്നെ ശത്രുക്കളും അവനെ 
ദ്വേഷിക്കയില്പ. അവന്‍െറ കുലത്തില്‍ പബ്രഹ്മവിത്തല്പാത്ത 
വന്‍ ഉണ്ടാകയുമീല്പ. 


ഉപനി----സുഷപ്യസ്ഥാനഃ പ്രാജേഞാമകാരസ്‌തൃതീയാ 
മാത്രാ മിതേരപീതേര്‍വാ; മിനോതി ഹ വാ ഇദം 


സര്‍വമപീതിശ്ച ഭവതി യ ഏവം വേദ. 11 
സുഷൃപ്യ്സ്ഥാനഃ ച സുഷുഏമാകുന്ന സ്ഥാനത്തോട 
കൂടിയ 

പ്രാജ്ഞഃ ക പ്രാജ്ഞന്‍ 

മീിതേഃ ച മിതിയാലോ ട മാനത്താ (5 അള 
വിനാ)ലോ 

അപീതേഃവാ  അപീതിയാലോ ടട ഏകീഭാവ 
ത്താലോ 

തൃതീയാ മാത്രാ ടേ മുന്നാമത്തെ മാത്രയായ 

മകാരഃ ട മകാരമാകുന്നു. 

യഃ - ഏതൊരുവന്‍ 

ഏവം ടോ ഇപ്രകാരം 

വേദ ടോ അറിയ്യന്നുവോ, 

സഃ - അവന്‍ 

ഇദംസര്‍വം ചം ഇതിനെ എല്ലാററിനേയും ജഗ 


ത്തിന്‍െറ പരമാര്‍ത്ഥത്തെ 


മിനോതിഹ വൈ 


അളക്കുന്നു - അറിയുന്നു. 





അപീതിട$ ി അപീതിയായിട്ട്‌ ച ജഗല്‍ക്കാ 
രണാത്മാവായിട്ടു്‌ 
ഭവതി ച - ഭവിക്കുകയയം ചെയ്യുന്നു. 
ഭാഷ്യം :---സുഷുപ്തം സ്ഥാനമായിട്ടള്ള പ്രാജ്ഞന്‍ ഓംകാ 


രത്തിന്‍െറ മൂന്നാമത്തെ മാത്രയായ മകാരമാകുന്നു. പ്രാജ്ഞന്‍ 
മകാരമെന്നു പറഞ്ഞതു”, മിതി എന്നുള്ള സാമൃത്തെ അടി 


54 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [മ:11] 
ആഗമപ്രകരണം 


സ്ഥാനപ്പെടുത്തിയാകുന്നു. മിതി എന്നുവച്ചാല്‍ മാനമാ 
കുന്നു. ഇടങ്ങഴികൊണ്ടു ധാന്യങ്ങളെന്നപോലെ പ്രളയ 
ത്തിലും ഉല്‍പത്തിയിലും, പ്രവേശവും നിര്‍ഗ്ഗമവും കൊണ്ടു, 
വിശ്വനും തൈജസനും പ്രാജ്ഞനെക്കൊണ്ടു്‌ അളക്കപ്പെടുന്ന 
തൂുപോലെയാണെല്ലോ ഇരിക്കുന്നതു”. അതുപോലെ ഓംകാര 
ത്തിന്‍െറ സമാപ്ലിയില്ും വീണ്ടുമുള്ള പ്രയോഗത്തിലും, 
അകാരവും ഉകാരവും മകാരത്തില്‍ പ്രവേശിച്ചിട്ട വീണ്ടം 
നിര്‍ഗ്ശമിക്കുന്നതുപോലെയിരിക്കുന്നു. അപീതിയേയും 
സാമാന്യമായിപ്പുറയാം. അപീതി എന്നാല്‍ ഏകീഭാവം 
ഒന്നായിരിക്കുക---ആകുന്നു. ഓംകാരം ഉച്ചരിക്കുമ്പോഠം 
അകാരവും ഉകാരവും ഒടുവിലത്തെ അക്ഷരമായ മകാരത്തില്‍ 
ഒന്നായിത്തീരുന്നതുപോലെ ഇരിക്കുന്നു. അതുപോലെ 
വിശ്വനും തൈജസനും സുഷഫ്യാവസ്ഥയില്‍ ഏകീഭവി 
ച്ചതു പോലെ ഇരിക്കുന്നു. ഈ സാമാന്യ ംകൊണ്ടും പ്രാജ്ഞനും 
മകാരത്തിനും ഏകത്വം പറയാം. ഈ ഏകത്വത്തെ അറിയു 
ന്നവന്‍ ഈ ജഗത്തിനെ മുഴുവന്‍ അളക്കുന്നു. ജഗത്തിന്‍െറ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അറിയുന്നു എന്നു സാരം. അപീതിയായി 
ത്തീരുകയയം ചെയ്യുന്നു. അതായതു ജഗല്‍ക്കാരണാത്മാവായി 
ത്തീരുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇവിടെ ഓംകാരത്തിനെറ ഓരോ 
മാത്രയേയയം ആത്മാവിന്‍െറ ഓരോ പാദമായി അറിയുന്ന 
തിനു പ്രത്യേകം ഫലം പറഞ്ഞതു പ്രധാനമായ ബ്രഹ്‌ മധ്യാ 
നത്തിനു സാധനമായ ഓംകാരമെന്ന അക്ഷരത്തെ സ്തൃതിക്കുന്ന 





തിനു വേണ്ടിയാകുന്നു. 1 


ഇവിടെ താഴെ പറയുന്ന ശ്ശോകങ്ങാം ഉണ്ടു” :--- 
കാരിക: _. വിശ്വസ്്യാത്വവിവക്ഷായാമാദിസാമാന്ൃയ 
മുല്‍ക്കടം മാത്രാസംപ്രതിപത്തസ്ധ്യാദാഘ്ി-- 19 


സാമാന്യമേവച്ച 


വിശ്വന്ധ്യ ച വിശ്വന്നു്‌ 

അത്വവിവക്ഷായാം ച അത്വത്തെ (അകാരത്വത്തെ) വിവ 
ക്ഷിക്കുന്വേഥാം 

ആദിസാമാന്യം ടം: ആദിയാണെന്നള്ള സാദൃശ്യം 

ഉല്‍ക്കടം ടം ഉല്‍ക്കടമായിരിക്കുന്നു --. ഉല്‍ഭൂതമാ 


യിരിക്കുന്നു (തെര്ിതെമു കാണുന്നു 


[1.19] ശാങ്കരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 55 


മാത്രാസംപ്രതിപത്താതു ട മാത്രയായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോരം 
വിശ്വനെ അകാരരൂപമായ മാത്ര 
യായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം 

ആഹഘിസാമാന്യം ഏവ ചട ആഹ്ലി( - വ്യാഫ്ലി)യാകുന്ന സാദ്ദ 
ശ്ൃവും 

ഉല്‍ക്കടം ട ഉല്‍ക്കടമാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം :---വിശ്വനു” .അത്വം, അതായതു” അകാരമാത്രാ 
രൂപത്വം വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം മുന്‍പു പറഞ്ഞ വിധത്തില്‍ 
ആദിരൂപമായ സാമാനവും വ്യാപ്ലിരൂപമായ സാദ്ൃശ്യവു 
മാണു തെളിഞ്ഞുകാണുന്നതു”. കാരികയില്‍ €4അത്വവിവ 
ക്ഷായാം” എന്നതിന്‍െറ വ്യാഖ്യാനമാണ്‌ “മാത്രാസംപ്രതി 
പത്ത" എന്നുള്ളതു”. 19 


കാരിക--തൈജസസ്്യോത്വവിജ്ഞാന ഉല്‍ക്കര്‍ഷോദ്ൃശ്യതേ 
സ്‌ഫുടം മാത്രാസംപ്രതിപത്തസ്യാദുഭയത്വം 


തഥാവിധം 0 
തൈജസസ്ധയ ചട തൈജസന്നു* 
ഉത്വവിജ്ഞാനേ ട ഉകാരത്വത്തേ വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം 
ഉല്‍ക്കരഷഃ ടം: ഉല്‍ക്കര്‍ഷം 
സ്‌ഫുടം - സ്ഫുടമായി 
ദൃശൃതേ ട കാണപ്പെടുന്നു 


മാത്രാസംപ്രതിപത്തൌ തു ം മാത്രയായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോടം 





ഉഭയത്വചം - ഉഭയത്വവും 
തഥാവിധമായി ടാ അപ്രകാരമുള്ളതായി ടം സ്‌ഫൂുട 
മായി 
ദൃശൃതേ ട കാണപ്പെടുന്നു 
ഭാഷ്യം ---തൈജസനെ രണ്ടാമത്തെ മാത്രയായ ഉകാര 


മായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം ഉല്‍ക്കര്‍ഷവും ഉഭയത്വവുമാണു 


സാമാന്യമായി തെളിഞ്ഞുകാണുന്നതു”. ശിഷ്ടം മുന്‍ശ്ശോക 
ത്തിനെറ വ്യാഖ്യാനം പോലെ. (0 


കാരിക--മകാരഭാവേപ്രാജ്ഞസ്യ മാനസാമാന്ൃയമുല്‍ക്കടം 
മാത്രാസംപ്രതിപത്തൌതു ലയസാമാന്യമേവച 21 


96 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു”. [1.21] 


ആഗമപ്രകരണം 
പ്രാജ്ഞസ്ൃയ ട: പ്രാട്ഞന്ന്‌ 
മകാരഭാവേ ട മകാരത്വത്തെ വീക്ഷിക്കുമ്പോഠം 
മാനസാമാന്യം ക മാനരൂപമായ സാദൃശ്യം 
ഉല്‍ക്കടം ടാ ഉല്‍ക്കടമായിരിക്കുന്നു ട സ്ററഷ്യമാ 
യിരിക്കുന്നു 


മാത്രാസംപ്രതിപത്തൌതു ട മാത്രയായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം 
ലയസാമാന്യം ഏവച്ച -- ലയരൂപമായ സാദൃശ്യവും 
ഉല്‍ക്കടം ട ഉല്‍ക്കടമായിരിക്കുന്നു 





ഭാഷ്യൃം---പ്രാജ്ഞനെ മകാരമായി വിവക്ഷിക്കുമ്പോഠം 
മാനരൂപമായ സാമാനൃയവും ലയരൂപമായ സാമാന്യവുയം 


സ്‌ഫുടമായി കാണപ്പെടുന്നു. ൧1 


കാരിക_ത്രിഷു ധാമസു യസ്തല്യഃ സാമാന്യം വേത്തി 
നിശ്ചിതട സ പൂജ്യ സർവഭൂതാനാം പന്ദ്ൃയശ്ചൈവ 


മഹാമുനിഃ മു 
യതു - ഏതൊരുവ൯ ആണോ 
ത്രിഷു ധാമസു ടം മൂന്നു സ്ഥാനങ്ങളിലും 
തുല്യം ടേ ഒരുപോലെ പറയപ്പെട്ട 
സാമാന്യം ച സാമാനൃയത്തെ 
നിശ്ചിതഃ ടേ നിശ്ചയത്തോടുകൂടിയവനായിട്ട 
വേത്തി ടം അറിയുന്നതും 
സഃ മഹാമുഡി; ട ആ മഹാമുനി ട- ആ ബ്രഹ്മവിത്തു" 
സര്‍വ്വഭൂതാനാം ട എല്ലാ ഭൂതങ്ങഠംക്കും 


പൂജ്യ; വന്ദ്യഃ ച ഏവം പൂജ്യനും വന്ദ്യനുമാകുന്നു. 





ഭാഷൃയം---മേല്‍പ്രകാരം മുന്നു സ്ഥാനങ്ങളിലും പറഞ്ഞ 
സാമൃത്തെ ഇന്ന പ്രകാരമെന്നു നിശ്ചയമായി അറിയുന്ന 
ബ്രഹ്മവിത്തു”, സര്‍വ്വഭൂതങ്ങഠംക്കും പൂജ്യനും വന്ദ്യനുമായി 
രിക്കും . കുക 


കാരിക---അകാരോനയതേ വിശ്വമുകാരശ്ചാപിതെജസം 


മകാരശ്ചപുനഃ പ്രാജ്ഞം നാമാത്രേ വിദൃതേ ഗതിഃ 23 


[1.23] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു'”. 7 


അകാരഃ ടോ അകാരം (ഒന്നാമത്തെ മാത്ര) 

വിശ്വം നയതേ ട്‌ വിശ്വനില്‍ പ്രാപിപ്പ്ിക്കുന്നു 

ഉകാരഃ ടട ഉകാരം (രണ്ടാമത്തെ മാത്ര) 

തൈജസം ച അപി ടം തൈജസനിലും പ്രാപിപ്പിക്കുന്നു. 

മകാരഃ പുനഃ _-.: മകാരം (മൂന്നാമത്തെ മാത്ര; ആകട്ടെ, 

പ്രാജ്ഞം ടട പ്രാജ്ഞനില്‍ പ്രാപിപ്പിക്കുന്നു.। 

അമാത്രേ ട അമാത്രമായിരിക്കുന്നതില്‍ ട- മാത്ര 
യില്പാതിരിക്കുന്ന ഓംകാരത്തില്‍ 

ഗതിഃ ച ഗമനം 

ന വിദ്യതേ . ഇല്ല. 


ഭാഷ്യം :----മേല്‍പറഞ്ഞ പ്രകാരമുള്ള സാമാന്യങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ടു”, ആത്മാവിന്‍െറ പാദതഞ്ങാംക്കു മാത്രകളോട്ട” 
ഐക്യം ചെയ്തിട്ട യഥോക്തമായ വിധത്തില്‍ ഓംകാരത്തെ 
അറിഞ്ഞു ധ്യാനിക്കുന്നതാരോ അവനെ അകാരം വിശ്വനില്‍ 
എത്തിക്കുന്നു. അകാരമാകുന്ന ആലംബനത്തോടുകൂടി (അകാരം 
പ്രധാനമായി) ഓംകാരത്തെ അറിയുന്നവന്‍ വൈശ്വാനരനാ 
യിത്തീരുന്നു എന്നു സാരം. അതുപോലേ ഉകാരം തൈജ 
സനില്‍ എത്തിക്കുന്നു. മകാരമാകട്ടെ പ്രാജ്ഞനില്‍ നയി 
ക്കുന്നു. മകാരം ക്ഷിണമാകുമ്പോഠം, ബീജഭാവക്ഷയത്താല്‍ 
മാത്രയില്ലാതിരിക്കുന്ന ഓം കാരത്തില്‍ വ്ൃവസ്ഥിതനായിരി 
ക്കുന്നവനു്‌ ഒരിടത്തും ഗതി ഉണ്ടാകയില്ല. സ്ഥൂലപ്രപഞ്ചവും 
ജാഗരിതവും വിശ്വവും ഈ മൂന്നും അകാരരൂപമായ മാത്രയാ 
കുന്നു. സുൂക്ഷ്യപ്രപഞ്ചം, സ്വപ്പം, തൈജസന്‍ എന്നു മൂന്നും 
ഉകാരമെന്ന മാത്രയാകുന്നു. രണ്ടവിധമായ പ്രപഞ്ചത്തിനുള്ള 
കാരണവും സുഷ്ുപ്തവ്ം പ്രാജഞനും മകാരരൂപമായ മാത്ര 
യാണു്‌. ഇവയില്‍ മുമ്പുമുമ്പ പറഞ്ഞതു പിമ്പപിമ്പ പറഞ്ഞ 
തായിത്തീരുന്നു. ഇങ്ങനെ സര്‍വവും ഓംകാരമെന്നു ധ്യാനി 
ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നവന്‍, ഏതിനെയാണോ ഇത്രയുംകാലം 
“ഓം? എന്ന രൂപത്തില്‍ അറിഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”, അതു പരിശു 
ദ്ധമായ ബ്രഹ്മംതന്നെ എന്നു” ആചായ്യന്‍െറ ഉപദേശംകൊ 
ണ്ടാകുന്ന വേണ്ടുംവണ്ണുമുള്ള ജ്ഞാനത്താല്‍ മുന്‍പു പറഞ്ഞ 
എപ്പാ വിഭാഗത്തിനും നിമിത്തവും മകാരമായുാി ഗ്രഹിക്കപ്പെ 
ടിരിക്കുന്നതുമായ അജ്ഞാനം ക്ഷയിച്ചു ശരദ്ധമായ ബ്രഹ്മമായി 


58 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു്‌ [1.23] 
ആഗമപ്രകരണം 


ത്തീരുന്നു. അങ്ങനെ ഉള്ളവനു പരിച്ലേദമില്പാത്തതിനാല്‍ 
ഒരിടത്തും ഗമനത്തിനു ന്യായമില്പല്ലോ. ക 


ഉപ---- 
അമാത്രശ്ചതുരത്ഥോയയവ്ൃയവഹായ്യഃ പ്രപ ഞ്ചോപശമഃ, ശിവോ 
ദ്വൈതം , ഏവമോങ്കാര ആ ത്തമൈവ; സംവിശത്യ്യാത്മനാഴത്മാനം 


യഏവം വേദ. 12 

അമാത്തരഃ ടേ അമാത്രമായിട്ടുള്ളതു” ട മാത്രയില്പാത്ത 
തായ ഓംകാരം, 

അവ്യവഹായ്യഃ ടട. വൃവഹാരത്തിന വിഷയമല്ലാത്ത 
വനും 

പ്രപഞ്ചോപശമഃ 3 പ്രപഞ്ചത്തിനെറ ഉപശമത്തോടുകൂടി 
യവനും 

ശിവഃ ടം ശിവനും 

അദ്ദവൈത3$ ടേ അദൈ്വൈതനുമായ 

ചതുര്‍ത്ഥഃ ടോ നാലാമത്തെ ആത്മാവുതന്നെ. 

ഏവം ചേ ഇപ്രകാരം 

ഓംകാരഃ ടട ഓംകാരം 

ആത്മാ ഏവ ട. ആത്മാവുതന്നെ ആകുന്നു. 

യ$ ടട എവന്‍ 

ഏവം വേദ ടോ ഇപ്രകാരം അറിയുന്നു വോ 

സഃ ടേ: അവന്‍ 

ആത്മനാ ടേ ആത്മാവിനെക്കൊണ്ടു” 

ആത്മാനം ടം ആത്മാവിനെ 

സംവിശതി ടോ 


ട്‌ സം വേശിക്കുന്നു ൭ പ്രവേശിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്യം മാത്ര ഒന്നുമില്ലാത്ത ഓംകാരം കേവലനായ 


നാലാമത്തെ ആത്മാവുതന്നെ ആകുന്നു. അതില്‍ അഭിധാനാഭാി 
ധേയര്രൂപങ്ങളായ വാക്കും മനസ്സം ക്ഷയിച്ചുപോകുന്നതിനാല്‍ 
അതു പവ്ൃവഹാരത്തിനു വിഷയമാവുകയില്ല. അതില്‍ 
പ്രപഞ്ചം ഉപശാന്തമാകുന്നു. അതു്‌ ആനന്ദസ്വരൂപമായ്യം 
അദ്വൈതമായയം പയ്യവസാനിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ, മേല്‍പറഞ്ഞ 
പ്രകാരമുള്ള വിജ്ഞാനത്തോടുകൂടിയ.വന്‍ പ്രയോഗിക്കുന്ന 
മൂന്നു മാതൃക ളോടുകൂടിയ ഓംകാരം മൂന്നു പാഠഞ്ചമമോടുതുടിയ 


[മ: 12] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 59 


ആത്മാവുതന്നെ ആകുന്നു. പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശികളായ ബ്രഹ്മവി 
ത്തുകളില്‍ ആര്‍ ഇപ്രകാരം അറിയുന്നുവോ, അവന്‍ തനിയെ 
തന്നെ പാരമാര്‍ത്ഥികമായ ആത്മാവിനെ പ്രവേശിക്കുന്നു. 
മുന്നാമത്തേതായ ബീജാവസ്ഥയെ ദഹിപ്പിച്ചിട്ട്‌ ആ ബീജ 
മില്ലാത്ത തുരീയനില്‍ പ്രവേശിക്കുന്നതുകൊണ്ടു”, വീണഞ്ടും 
ജനിക്കയില്പ. രജ്ജുവിനേയഷും സര്‍പ്പത്തേയം ,വേര്‍തിരിച്ചറി 
യയമ്പോഠം രജ്കൂവില്‍ പ്രവേശിക്കുന്ന സര്‍പ്പം, അവയെ തിരി 
ച്ചറിഞ്ഞവക്ക ബുദ്ധിസംഗസ്ത്റാരം (പഴയ സപ്പൂട്രമവാസന) 
നിമിത്തം മുമ്പിലത്തേപ്പോലേ വീണ്ടും ഉണ്ടാകയില്പഖ്ബോ. 
എന്നാല്‍, മന്ദബുദ്‌ധികളും മദ്ധ്യബുദ്ധികളും സന്മാര്‍ഗ്ഗഗാമി 
കുളം ആയ സംന്യാസ്സികഠം സാധകന്മാരായിത്തീരുമ്പോരം, 
മാത്രകഠംക്കും പാദ ങ്ങഠംക്കും ശിപ്പമാഠായ സാമാനൃത്തെ അറി 
ഞ്ഞറു വേണ്ടുംവണ്ണം ഉപാസിക്കപ്പെടുന്ന ഓംകാരം അവര്‍ക്കു 
ബ്രഹ്മപ്രാഫ്തിഷ്ക്കു്‌” ആലം ബനമായിത്തീരുന്നു. അവര്‍ക്കും ക്രമ 
മുക്തി ഉണ്ടാകുന്നതിനു വിരോധമില്ലെന്നു സാരം. *“ആശ്രമാ 
സ്ര്രിവിധാഹീനാഃ"' ഇത്യാദികൊണ്ടു” ഇനി ഇക്കായ്യും പറ 
കയും ചെയ്യം. 32 


മുമ്പിലത്തേപ്പേോംലെ ഇവിടേയും ദ്ലര്രോക ങ്ങഠം:--- 


കാരിക 
ഓംകാരം പാദശോ വിദ്യാത്‌ പാദാ മാത്രാ ന സംശയഃ 


ഓം കാരം പാദശോ ജ്ഞാത്വാ ന കിം ചിദപി ചിന്തയേത്‌”. 24 


ഓംകാരം ട ഓംകാരത്തെ 
പാദശഃ ടേ പാദങ്ങളായി 
വിദ്യാത്‌ - അറിയണം. 
പാദാഃ ട പാദകങ്ങഠം 
മാത്രാഃ - മാത്രകളാകുന്നു 
സംശയഃന - സംശയമില്ല; 
ഓംകാരം ച ഓംകാരത്തെ 
പാദശഃ ട പാദങ്ങളായി 
ജ്ഞാത്വാ ട അറിഞ്ഞാല്‍ 
കിംചിത്‌ അപി ടേ യാതൊന്നും യാതൊരു പ്രയോ 
ജനത്തേയും 


വ ചിന്തയേത്‌ - ചിന്തിക്കയില്ല. 


60 മാണ്ഡൂ കേട്യോപനിഷത്തു”. [1.23] 
ആഗമപ്രകരണം 


ഭാഷ്യയം----മുമ്പു പറഞ്ഞ സാമാന്യങ്ങഠം അനുസരിച്ചു 
പാദങ്ങഠംതന്നെയാണു മാത്രകഠം; മാത്രകഠംതന്നെ പാദങ്ങഠം; 
അതിനാല്‍ ഓംകാരത്തെ ആപാദങ്ങളായി അറിയണം. ഇപ്ര 





കാരം ഓംകാരത്തെ അറിഞ്ഞാല്‍, കൃതാര്‍ത്ഥനാകുന്നതു 
കൊണ്ടു്‌, അവന്‍ ദ്ൂഷ്യാര്‍ത്ഥമോ അദ്ൃഷ്ടാരത്ഥമോ ആയ 
യാതൊരു പ്രയോജനത്തേയും ചിന്തിക്കയില്ല. 24 
കാരിക -- 


യൃഞ്ജീതപ്രണവേ ചേതഃ പ്രണവോ ബ്രഹ്മനിര്‍ഭയം 
പ്രണവേ നിതൃയയക്തസ്യ ന ഭയം വിദ്യതേ ക്വചിത്‌. 25 


പ്രണവേ ട: പ്രണവത്തില്‍ ട. ഓംകാരത്തില്‍, 
ചേതഃ -. ചേതസ്സ്സിനെ ടട മനസ്സിനെ 
യുഞ്ജീത ടട യോജിപ്പിക്കണം 

പ്രണവഃ ടോ പ്രണവം 

നിര്‍ഭയ ബ്രഹ്മ ടേ നിര്‍ഭയമായ ബ്രഹ്മമാകുന്നു. 
പ്രണവേ . പ്രണവത്തില്‍ 

നിത്യയൃയക്തസ്ധൃയ തോ നിത്യയയക്തനായിട്ടുള്ളവനു" 
കവചിത? ടട ഒരിടത്തും 

ഭയം ന വിദ്യതേ ജാ ഭയം ഉണ്ടായിരിക്കയില്പ. 


ഭാഷ്യം--മേല്‍ വ്യ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടുള്ള പ്രകാരമുള്ള പര 
മാര്‍ത്ഥരൂപമായ ഓംകാരത്തില്‍ മനസ്സ്സിനെ ഏകാഗ്രമായി 
നിറുത്തണം. എന്തെന്നാല്‍ പ്രണവം നിര്‍ഭയമായ ബ്ഹ്മമാ 
കുന്നു. ആ ബ്രഹ്മത്തില്‍ എപ്പോഴും മനസ്സിനെ നിറത്തുന്നവന്‌ 
ഒരിടത്തും ഭയമുണ്ടാകയില്ല. “വിദ്വാന്‍ ന ബിഭേതി 
കുതശ്ച ന** (1(ബഹ്‌മത്തെ അറിയുന്നവന്‍ ഒന്നില്‍നിന്നും 
ഭയപ്പെടുകയില്ല) എന്ന ശ്രുതി ഈ അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ പറ 
യ്യന്നു. ൧൭ 


കാരിക---. 
പ്രണവോഹൃപരം (ബ.ഹ'മ; പ്രണവശ്ച പരസ്‌മൃതഃ 
അപൂര്‍വോ  നന്തരോ ,” ബാഹ്യ്ോ , ന പരഃ പ്രണവോ  വ്യയഃ 26 


പ്രണവഃ പ്രണവം 
അപരം [ബഹമഹി ടം അപരമായ (ബഹമംതന്നെ 


॥ 


[1.26] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു* 61 





പ്രണവഃ ട: പ്രണവം 

പരഃ ച ടോ പരനായിട്ടും : പരമാത്മാവാ 
യിട്ടും 

സ്മൃതഃ പി സ്‌ മരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

പ്രണവഃ ടേ: പ്രണവം 

അപൂര്‍വഃ ടെ അപൂര്‍വരനും ടം മുമ്പില്‍ ഒന്നുമില്ലാ 
ത്തവനും (കാരണരഹിതനും) 

അനന്തരഃ ടാ ഭിന്നജാതീയമായി യാതൊന്നുമി 
പ്പാത്തവനും 

അബാഹൃഃ താനല്ലാതെ വേറൊന്നുമില്പാത്തു 
വനും 

അനപരഃ ടട അപരമായി (തന്നില്‍നിന്നുണ്ടാ 
കുന്നതായാ) യാതൊന്നമില്ലാത്ത 
വനും ആയ 

അവ്വൃയയഃ അവൃയന്‍ ആകുന്നു. 

ഭാഷ്യം ----പ്രണവം പരാപരബ്രഹ്മരൂപമാകുന്നു. മന്ദ 


ന്മാരോ മദ്ധ്യമന്മാരോ ആയ അധികാരികരംക്കു” പ്രണവം 
പരാപരബ്രഹ്മരൂപത്തില്‍ ധ്യാനിക്കപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു എന്നു 
സാരം. എന്നാല്‍ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ മാത്രാരൂുപങ്ങളായ പാദ 
ഞ്ങാം ക്ഷയിക്കുമ്പോഠം പ്രണവം പരനായ ആത്മാവാകുന്ന 
ബ്രഹ്മംതന്നെയാകുന്നു. അതിനു്‌, മുമ്പില്‍ യാതൊന്നമില്ല, 
കാരണമില്ലെന്നു സാരം. ഇതിന്‍െറ ജാതിയില്‍പെടാത്ത 
തായി വേറൊന്നും ഒരിടത്തുമില്ല. ഇതല്പാതേയയം വേറൊന്നു 
മില്ല, ഇതില്‍നിന്നു യാതൊന്നുമുണ്ടാകുന്നില്ല. ഇതു്‌ ഇത്തുപ്പ 
കംട്ടിപോലെ അകവും പുറവും ഒരുപോലെ ഉള്ളതാകുന്നു, 
ഉത്തമാധികാരികടം സമൃഗ്‌ജ്ഞാനത്താല്‍, സര്‍വവിശേഷ 
ശൂന്യവും ഏകരസവും പ്രതൃകുസ്വരൂപവുമായ ബ്രഹ്മമായി 
പ്രവണത്തെ അറിയുന്നു എന്നു സാരം. 


കാരിക 
സര്‍വസ്ൃ പ്രണവോഗഹ്യാദിര്‍മ്മധ്യമന്തസ്സമൈവ ച 
ഏവം ഹി പ്രണവം ജ്ഞാത്വാ വൃശ്‌നുതേ തദനന്തരം. 27 


സര്‍വസു ട എല്ലാത്തിനും 
ആ 1 ടേ ആദിയും ട ഉല്‍പത്തിയും 


62 മാണ്ഡൂക്രയോപനിഷത്തു” [2.27 


ആഗമപ്രകരണം 
മധ്യം ട്‌. മധ്യവും -. സ്ഥിതിയം 
അന്തഃ ടം അന്തവും ം നാശവും 
പ്രണവഃഹി _: പ്രണവംതന്നെ 
ഏവം ടം ഇങ്ങനെ 
പ്രണവം - പ്രണവത്തെ 
ജ്ഞാത്വാ ട അറിഞ്ഞാല്‍ 
തദനന്തരം ടേ അതുമായി ദേദമില്പായമയെ 
വൃശ്‌നുതേ ടോ: പ്രാപിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം __മായാഗജം, രജ്ജുസര്‍പ്പം, മുഗതൃഷ്ണിക, സ്വപ്പ്ം 
മുതലായതുപോലേ ഉല്‍പദിക്കുന്ന ആകാശാദിപ്രപഞ്ചത്തി 
നെപ്പാം ഉല്പത്തിയും സ്ഥിതിയും നാശവും, മായാഹസ്ത്യാദി 
കാക്കു മായാവി മുതലായവര്‍ എന്നപോലേ, പ്രണവംതന്നെ. 
ഇപ്രകാരം, മായാവി മുതലായവരുടെ സ്ഥാനത്തുള്ള പ്രണവ 
സ്വരൂപനായ ആത്മാവിനെ അറിഞ്ഞാല്‍, ആ ക്ഷണത്തില്‍ 
തന്നെ ആ ആത്മാവായിത്തീരും 2 


കാരിക -- 
പ്രണവംഹീശ്വരം വിദ്യാത" സര്‍വസ്ൃഹ്ൃദി സംസ്ഥിതം 
സര്‍വപവ്യാപിന മോങ്കാരം മത്വാ ധീരോ ൩ ശോചതി. 28 


പ്രണവം ടേ പ്രണവത്തെ -: ഓംകാരത്തെ 
സര്‍വസ്ധ്യ മ: എല്പാ പ്രാണിജാതത്തിനേറയും 

ഹൃദി ടെ ഹൃത്തില്‍ ട ഹൃദയത്തില്‍ 

സംസ്ഥിതം ട്‌ സംസ്ഥിതനായ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന 
ഈശ്വരം ടേ ഈശ്വരനെന്നു" 

വിദ്യാത" ടാ അറിയണം 

ഓംകാരം ടേ ഓംകാരത്തെ 


സര്‍വവ്യാപിനം ട- സര്‍വവ്യാപിയായി - ആകാശംപോ 
ലേ എല്ലായിടത്തും വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്ന 
അസംസാരി ആയ ആത്മാവായി, 


മത്വാ മനനംചെയ്തിട്ട 
ധിരഃ ടേ ധീരന്‍ - ബുദ്ധിമാന്‍ 
നശോചതി ടേ ശോചിക്കുന്നില്ല. 


[1 48] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു”. 68 


ഭാഷ്യം: പ്രണവത്തെ എല്ലാ പ്രാണിസമൂഹത്തിനും, 
സ്‌മൂതിഷ്ണും ബോധത്തിനും സ്ഥാനമായ ഹൃദയത്തില്‍ സ്ഥിത 
നായ ഈശ്വരനെന്നു്‌ അറിയണം. ഓംകാരത്തെ, ആകാശം 
പോലെ സര്‍വവ്യാപിയും അസംസ്ധാരിയുമായ ആത്മാ 
വെന്നു മനനംചെയ്തിട്ട്‌ (സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ചിട്ട്‌) വിവേകി 
ശോചചിക്കാതിരുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ ശോകത്തിനു പിന്നെ 
വഴിയില്ല. ആത്മാവിനെ അറിയായ്‌കയാണല്ലോ ശോക 
ത്തിനു കാരണം. ഓംകാരത്തെ ആലംബനമാക്കിയുള്ള അഭി 
ധ്യാനത്താല്‍ ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരം സിദ്ധിച്ചാല്‍ പിന്നെ 
ശോകം ഉണ്ടാകയില്ല എന്നു സാരം. *“തരതി ശോകമാത്മ 
വിത്‌" * (ആത്മജ്ഞാനി ശോകത്തെ തരണംചെയ്യന്നു) എന്നും 
മററുമുള്ള ശ്രുതികഠം ഈ അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ പറയുന്നവ 


യാണു്‌. ക 

കാരിക -- 

അമാത്രോ , നന്തമാത്രശ്ചദ്വൈതസ്യോപശമഃ ശിവഃ 

ഓംകാരോ വിദിതോയേനസമുനി,ന്നേതരോ ജനഃ 29 

അമാത്രഃ ട അമാത്രമായും - മാത്രാ വിഭാഗമില്പാത്ത 
തായം 

അനന്തമാത്രഃ ട അനന്തമാത്രമായും ട്‌ ഇത്രയെന്നു പരി 
പ്രേദിക്കുവാന്‍ കഴിയാത്തതായും 

ദ്വൈതസ്ധൃയ - പ്വൈതത്തിന്‍െറ 

ഉപശമഃ ട ഉപശമമായ്യം 

ശിവഃ _ ശിവമായ്യം ഉള്ള 

ഓംകാരഃ ച ഓംകാരം 

യേന ആരാല്‍ 

വിദിതഃ ട്‌ വിദിതമാകുന്നുവോ -ട അറിയപ്പെടുന്നു 
വോം 

സഃ ടട അവനാകുന്നു. 

മുനിഃ ടേ മുനി 

ഇതരഃ ജനഃ ടേ മററുള്ള ജനം 

൩ 5, അല്പ. 


ഭാഷ്യം---എന്തുകൊണ്ടു മാനം ചെയ്യപ്പെടുന്നവോ, അതു 
മാത്ര; പരിച്ചേദമെന്നര്‍ത്ഥം. മാത്രാവിഭാഗമില്പാത്ത തൂരീയ 


64 മഗണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [1.29] 
ആഗമപ്രകരണം 


മായ ഓംകാരം അനന്തമായ മാത്രയോട കൂടിയതാകുന്നു. ഇത്ര 
എന്നു പരിപ്പേദിക്കുവാന്‍ കഴിയാത്തതെന്നു സാരം. അതു 
സര്‍വല്ലൈതത്തിന്‍െറയ്ും ഉപശമമാകു നമ. അതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ശിവവും (.- ആനന്ദസ്വരൂപവും) ആകുന്നു. ഇപ്രകാരമുള്ള 
ഓംകാരം ആരാല്‍ അറിയപ്പെടുന്നുവോ അവനാണ മുനി; 
എന്തെന്നാല്‍ അവന്‍ പരമാര്‍ത്ഥതത്വത്തെ, മനനംചെയ്യുന്നു. 
മററുള്ള ആളൂകഠം ശാസ്ത്രുജ്ഞരായിരുന്നാലും അവരെ മുനി 
എന്നു പറഞ്ഞുകൂടെന്നു സാരം. ക 


മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തിനെറ അര്‍ത്ഥത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന 
ഗാഡപാദീയ കാരികയില്‍ ആഗമപ്രകരണം എന്ന 


ഒന്നാമത്തെ പ്രകരണം കഴിഞ്ഞു. 


വൈരഥ്യം എനന രണ്ടാംപ്കരണം. 


ഹരിഃ ഓം 


കാരിക--- 


വൈതഥ്യം സര്‍വഭാവാനാം സ്വപ്പആഹാര്‍മ്മനീഷിണഃ 


അന്തഃ സ്ഥാനാത്തു ഭാവാനാം സംവൃതത്വേന ഹേതുനാ. 1 

ഭാവാനാം - ഭാവങ്ങളുടെ -. പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ 

അന്തഃസ്ഥാനാത്‌ -- അന്തസ്ഥാനംകൊണ്ടും 5 ഉള്ളിലുള്ള 
സ്ഥിതികൊണ്ടും 

സംവ്ൃതത്വേന - സംവ്ൃതത്വമാകുന്ന -- ഇടുങ്ങിയിരിക്ക 
യാകുന്ന 

ഹേതുനാ കേ ഹേതുകൊണ്ടും 

മനീഷിണഃ ടോ മനീഷികഠം ച. വിദ്വാന്മാര്‍ 

സ്വപ്പേ ടേ സ്വപ്പത്തില്‍ 

സര്‍വഭാവാനാം ട്‌ എല്പാ ഭാവങ്ങാംക്കും - എല്പാ 


പദാര്‍ത്ഥങ്ങാഠംക്കും 


[2.1] ശാജംരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 65 


വൈതഥ്ൃയം വൈത്ഥ്ൃയത്തെ ട്‌ അസതൃത്വത്തെ 


ആഥഫഫടഃ ച പറയുന്നു. 


ഭാഷ്യം“ ജ്ഞാതേ ദ്വൈതം ന വിദ്യതേ?" (ആത്മാ 
വിനെ അറിഞ്ഞാല്‍ പിന്നെ ദ്വൈതമുണ്ടായിരിക്കയില്ല) 
എന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. ““ഏകമേവാ ദ്വിതീയം ബ്രഹ്മ? 
ഇത്യാദി ശ്രുതികളനുസരിച്ചാണു്‌ അത്ങനെ പറഞ്ഞതു”. 
അതു” ആഗമം മാത്രമാകുന്നു. യൃക്തികൊണ്ടും ദ്വൈതം അസ 
തൃമാണെന്നു കാണിക്കുവാന്‍ കഴിയയമെന്നുള്ളതിനാല്‍, അതി 
നായി ““വൈതഥ്യം" ” ഇത്യാദികൊണ്ടു രണ്ടാമത്തെ പ്രുകര 
ണം ആരംഭിക്കുന്നു: -.സ്വപ്‌ നത്തില്‍ അറിയപ്പെടുന്ന, 
ബാഹ്യവും ആധ്യാത്മികവുമായ എല്പാ ഭാവങ്ങളും അസത്യ 
ങ്ങളാണെന്നു പ്രമാണകു ശലന്മാര്‍ പറയുന്നു. അങ്ങനെ പറയു 
ന്നതിനുള്ള ഹേതു, ആ ഭാവങ്ങാം ശരീരത്തിനുള്ളില്‍ സ്ഥിത! 
ചെഡ്യന്നു എന്നുള്ളതാണു. പരവതം ആന മുതലായവ 
സ്വപ്‌നത്തില്‍ അറിയപ്പെടുന്നതു ശരീരത്തിന്‍െറ ഉള്ളില 
പ്രാതെ വെളിക്കല്പല്ലോ. അതിനാല്‍ അസത്യങ്ങളായിരി 
ക്കണം. ഇവിടെ ഒരു പൂര്‍വപക്ഷത്തിനു വഴിയയണ്ടു”:---ഒന്നു 
മറെറാന്നിന്‍െറ ഉള്ളില്‍ ഇരിക്കുന്ന എന്നതുകൊണ്ടമാത്രം 
അതു അസത്ൃമാണെന്നു പറഞ്ഞുകൂടാ. എന്തെന്നാല്‍ മുറിയ 
ടേയ്യം മററും ഉള്ളില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന ഘടം മുതലായതു സത്യ 
മായിക്കാണുന്നുണ്ടല്ലേോം. ഈ പൂര്‍വ്ൃവപക്ഷത്തിനു സമാധാനം 
പറയാം. സ്വപ്‌നത്തില്‍ പര്‍വ്വതം മുതലായവ ശരീരത്തി 
നുള്ളിലുള്ള ഇടുങ്ങിയ സ്ഥലത്തു സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതായിട്ടാണു 
കാണുന്നതു“, ശരീരത്തിനുള്ളിലുള്ള ഇടടങ്ങിയ ഞരമ്പുകാംക്കു 
കളില്‍ പര്‍വ്വതം ആന മുതലായവ വരാ൯ ഇടയില്ലല്ലോ. ദേഹ 
ത്തിനുള്ളില്‍തന്നെ പര്‍വതം വരാത്ത സ്ഥിതിക്കു്‌” അതിനു 
കളിലുള്ള ഇടുങ്ങിയ ഞരമ്പുക ഠംക്കുള്ളില്‍ എങ്ങനെ വരും. 1 


കാരിക---- 
അദീരഘത്വാച്ച കാലസ്യ ഗത്വാ ദേശാന്‍ ന പശൃതി 
പ്രതിബുദ്ധശ്ചവൈ സര്‍വസ്സ്മപിന്‍ ദേശേ ന വിദ്യതേ. 2 


കാലന്ധയ ടേ കാലത്തിന്‍െറ 
അദീരഘത്വാത ടാ അദീര്‍ഘതകൊണ്ടു” ൭: ചുരുക്കം 
കൊണ്ടു്‌ 


66 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [2.2] 


വൈതഥ്യം 
ദേശാന്‍ ഗത്വാ ടം. ദേശങ്ങളില്‍ചെന്നു? 
ന പശൃതി ടാ കാണുകയല്ല 
പ്രതിബുദ്ധഃ ടം പ്രതിബുദ്ധനാകു മ്പോഠം 
സര്‍വ ടേ എല്ലാവനും 
തസ്മിന്‍ ദേശേ ട്‌ ആദേശത്തില്‍ ടട സ്വപനത്തില്‍ 
കാണുന്ന ദേശത്തില്‍ 
ന വിദ്യതേച ടേ ഉണ്ടായിരിക്കുന്നില്ല. 





ഭാഷ്യം--സ്വപ്‌ നത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം 
ഉള്ളില്‍ ഇടുങ്ങിയ സ്ഥലത്താണു സ്ഥിതിചെയുന്നതെന്നു പറ 
ഞ്ഞതു ശരിയല്ല; കിഴക്കേദിക്കില്‍ ഉറങ്ങിയവന്‍ വടക്കേ 
ദിക്കില്‍ സ്വപ്‌നങ്ങളെ കാണുന്നതായി അനുഭവപ്പപെടുന്നുണ്ടു”. 
അതിനാല്‍ സ്വപ്‌നം കാണുന്നവന്‍ അതാതു സ്ഥലത്തു 
പോയിട്ടാണു സ്വപ്‌നം കാണുന്നതു“. അല്ലാതെ ശരീരത്തി 
നുള്ളിലല്ല; എന്നുള്ള ആശങ്കഷ്ണു സമാധാനം പറയുന്നു:---ദേഹ 
ത്തിനു വെളിയില്‍ വേറൊരു ദേശത്തു പോയിട്ടല്ല സ്വപ'ന 
ങ്ങഠം കാണുന്നതു”. എന്തെന്നാല്‍ ഉറങ്ങിയ ഉടന്‍തന്നെ ദേഹ 
മിരിക്കുന്ന സ്ഥലത്തുനിന്ന്‌ അനേകംയോജന അകലത്തില്‍, 
ഒരു മാസത്തോളം കാലംകൊണ്ടേ എത്തുവാന്‍ സാധിക്കൂ 
എന്നുള്ള ദേശത്തില്‍, സ്വപ്‌നങ്ങളെ കാണുന്നതുപോലെ 
“അനുഭവപ്പെടുന്നു. ആ ദേശത്തില്‍ എത്തുന്നതിനും തിരിച്ചു 
പോരുന്നതിനും മതിയായ സമയം അപ്പ്പോഠം ഇല്ലല്ലോ. 
അതിനാല്‍ സ്വപ്‌നംകാണുന്നവന്‍, മറെറാരുദേശത്തില്‍ 
പോകുന്നില്ല. എന്നു മാത്രമല്ല സ്വപാനംകാണുന്ന ഒരുവനും 
ഉണരുമ്പോഠം സ്വപ്‌നത്തില്‍ കണ്ടുകൊണ്ടിരുന്ന സ്ഥലത്തു 
ഞ്ടായിരിക്കുന്നില്പ. സ്വപനത്തില്‍ ദേശാന്തരത്തേ ഗമിക്ക 
യാണെങ്കില്‍ ഏതു ദേശത്തിലാണോ സ്വപാനങ്ങംം കാണു 
ന്നതു” അവിടെത്തന്നെ ഉണരേണ്ടതാണു”; അങ്ങനെ സംഭ 
വിക്കുന്നില്പ. എന്നതന്നെയുമല്പ, രാത്രിയില്‍ ഉറങ്ങന്നവന്‍ 
പകല്‍ എന്നപോലെ പദാത്ഥങ്ങളെ കാണുകയും ചെയ്യന്നു. 
പോയിക്കാണുന്നു എന്നു പറയുന്നപക്ഷം സ്വപനത്തില്‍ 
കണ്ടുമുട്ടുന്ന പലരും ഇവനെ മനസ്സിലാക്കണം; അങ്ങനെ 
മനസ്സിലാക്കുന്നില്ല. മനസ്സിലാക്കുന്നുണ്ടെങ്കില്‍ “ഇന്നു ഞങ്ങഠം 
നിന്നെ അവിടെക്കണ്ട” എന്നു്‌ അവര്‍ പറയുമായിരുന്നു. 


[2.മൂ ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” ൦ 


അങ്ങനെ പറയാറില്ല; അതിനാല്‍ സ്വപനത്തില്‍ വേറൊരു 
ദിക്കില്‍ പോകുന്നില്ല. ടി 


കാരിക _. 
അഭാവശ്ച രഥാദീനാം ശ്രൂയതേ ന്യായപൂര്‍വകം 
വൈത്വഥ്യം തേന വൈ പ്രാപ്തം സ്വപ്‌ന ആഥാഃ പ്രകാശിതം. * 


രഥാദീനാം 5: രഥാദികഠംക്കു -- സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാ 
ണപ്പെടുന്ന രഥം മുതലായവയ്ക്കു 


അഭാവഃ ടേ അഭാവം ടം ഇല്പായ്‌മ 

ന്യായപൂര്‍വകം ചേ യൃക്തിപൂര്‍വക മായി 

ധ്രുയതേ ച -. ശ്രവിക്കപ്പെടകയുംചെയ്യുന്നും ശ്രുതി 
യില്‍ പറയപ്പെടുകയും ചെയ്യന്നു. 

തേന ടേ അതുകൊണ്ടു” .-. ദേഹാന്തഃസ്ഥിതി, 
ആ സ്ഥാനത്തിന്‍െറ സംവ്ൃതത്വം 
മുതലായ ഹേതുകൊണ്ടു”. 

പ്രാപ്യം ടട പ്രാപ്യമായ .: സിദ്ധമായ 

സ്വപ്നേ ടം സ്വപ്‌നത്തില്‍ ഉള്ള ട്‌ സ്വപ്‌ന 
ത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങാംക്കുള്ള 

വൈതഥ്യം -: അസതൃത്വം 

പ്രകാശിതം ക പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന തായി 
ടം ശ്രതിയാല്‍ അനുവദിക്കപ്പെട്ടിരി 
ക്ടന്നതായാി 

ആഥഃഃ ട (ബഹ്‌മജ്ഞന്മാര്‍ പറയുന്നു. 


ഭാഷ്യം... സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണുന്ന രഥം മുതലായവ 
വാസ്പുവത്തില്‍ ഇല്ല എന്നു”, “ന തത്ര രഥാഴഃ" (അവിടെ രഥ 
ങ്ങഠം ഇല്ല) എന്നുള്ളിടത്തു ശ്രുതിയില്‍ യുക്തിപൂര്‍വം പറഞ്ഞു 
കാണുന്നു. ദേഹത്തിന്‍െറ അന്തര്‍ഭാഗത്തു സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതു 
കൊണ്ടും ആ സ്ഥലം ഇടുങ്ങിയതായതുകൊണ്ടും മററും സിദ്ധി 
ക്ഷന്ന അസത്ൃത്വത്തെത്തന്നെ, സ്വപ്‌നത്തില്‍ ആത്മാവു 
സ്വയം ജ്യോതിസ്സ്റാണെന്നു പ്രതിപാദിക്കുന്നതില്‍ താല്ലയ്യ 
മുള്ള ശ്രുതി, അനുവദിച്ചുകൊണ്ടെ വെളിപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു 
എന്നു രഹ്‌മജ്ഞന്മാര്‍ പറയുന്നു. ഇതുകൊണ്ടും സ്വപ്‌ന 
ത്തില്‍ കാണുന്ന ഭാവങ്ങാംം അസത്യങ്ങളാകുന്നു. 3 
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വൈത്വഥ്ൃം 

കാരിക---- 

അന്തഃസ്ഥാഠനാത്തു ഭേദാനാം തസ്‌ മജേ്ജാഗരിതേ സ്പൃതം 

യഥാ തത്ര ത്വഥാ സ്വപ്നേ സംവ്ൃതത്വേന ഭിദ്യതേ. 4 

തസ്‌മാത്‌ ക അതിനാല്‍ 

ജാഗരിതേ ടം ജാഗരിതത്തിലും 

ഭേദാനാം ടേ ഭേദങ്ങാഠംക്കു” - ഭാവങ്ങഠംക്കു" 

വൈതഥ്യം ട്‌ അസത്യൃത്വം 

സ്‌മൃതം ടേ സ്‌മരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

തത്ര ടം അതില്‍ (ടട ജാഗരിതത്തില്‍) 

യഥാ ട്‌ എങ്ങനെയോ 

ത്ഥാ - അതുപോലേതന്നെ 

സ്ചപ്‌നേ _ സ്വപ്‌നത്തിലും 

അന്തഃസ്ഥാനാത്‌  അന്ത3സ്ഥാനത്താലും 

സംവൃതത്വേനച ടേ സംവൃതത്വത്താലും 

ഭിദൃയതേ ടേ ഭേദിക്കുന്നു. 
ഭാഷ്യയം---ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം അസത്യ 


ങ്ങളാകുന്നു എന്നു” അനുമാനിക്കുന്നു. ദൂൃശൃത്വം അതിരു 
ഹേതുവാകുന്നു. സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം 
ദൃഷ്ടാന്തം. സ്വപ്‌നത്തില്‍ ദൂശ്യങ്ങളായ ഭാവങ്ങാംക്ക്‌' അസ 
തൃത്വം എങ്ങനെയോ, അതുപോലെ ജാഗരിതത്തില്‍ കാണ 
പ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങളും അസത്യങ്ങളാകുന്നു. രണ്ടിനും ദ്ൃശ്ൃത്വം 
ഒരുപോലെയാണ്‌, അന്തഃസ്ഥോനംകൊണ്ടും സംവ്ൃതത്വം 
കൊണ്ടുമാണു” സ്വപ്‌ നദ്ദശ്യ ങ്ങളായ ഭാവങ്ങാംക്കു ജാഗ്രത്തി 
ലുള്ള ദൃശ്യങ്ങളെക്കാഠം ഭേദം. ദ്ൂശ്ൃത്വവും അസതൃയത്വവും 
രണ്ടിനും ഒരുപോലെതന്നെ. ക 


കാരിക---- 


സ്വപ്‌നജാഗരിതസ്ഥാനേ ഹോേകമാഹുര്‍മ്മനീഷിണഃ ” 
ഭേദാനാം ഹി സമത്വേന പ്രസിദ്ധേനൈവ ഹേതുനാ. ൭ 


പ്രസിഭ്ധേന ട പ്രസിദ്ധമായ 
ഹേതുനാ ഏവ ൭ ഹേതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ഭേദാനാം 


ഭേദങ്ങാാക്കുള്ള ം ഭാവങ്ങാംക്കു 
സമത്വമുള്ളതുകൊണ്ടു” 


സമത്ചവേന 


॥ 


[2.5] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 69 


മനീഷിണഃ മനീഷികഠം ടം വിദ്വായാര്‍ 


1! 


സ്വപ”നജാഗരിതസ്ഥാനേം: സ്വപനസ്ഥാനത്തേയും 
ജാഗരിത സ്ഥാനത്തേയയം 





ഏകം ട ഏകമെന്നു്‌ 
ആഹുഃ ട പറയുന്നു, 
ഭാഷ്ൃയം--സ്വപ്‌നത്തിലും ജാഗരിതത്തിലും ഭാവങ്ങഠം 


ഒരുപോലെ ഗ്രാഹ്ൃങ്ങളം ഗ്രാഹകങ്ങളമാകുന്നു. ഈ ദൃശൃത്വ 
രൂപമായ ഹേതുകൊണ്ടു മിഥ്യാരൂപ ങ്ങഓകയാല്‍ അവ സമ 
ങ്ങളാണു”. ഈ സാമൃത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കി, സ്വപ്‌ന 
സ്ഥാനവും ജാഗരിതസ്ഥാനവും ഒന്നുതന്നെ എന്നു വിദ്വാ 


ന്മാര്‍ പറയുന്നു. ഇതു മുന്‍പു പറഞ്ഞ അനുമാനംകൊണ്ടു 
സിദ്ധിക്കുന്ന ഫലംതന്നെയാണു. ൭ 
കാരിക---- 


ആദാവനത്തേ ച യന്നാസ്തി വര്‍ത്തമാനേ , പിതത്തഥാ 


വിതഥദൈഃ സദ്ൃശാഃ സന്തോ വിതഥാഇവലക്ഷിതാഃ 6 

യത്‌ ടട യാതൊന്നു” 

ആദായ ജട ആദിയിലും 

അന്തേച ടട അന്തത്തിലും - അവസാനത്തിലും 

ന അസ്തി ടേ ഇല്ലയോ 

തത്‌ ചേ അതു്‌ 

വര്‍ത്തമാനേ അപി  ട-: വര്‍ത്തമാനത്തിലും ട മദ്ധ്യകാല 
ത്തിലും 

തഥാ ചേ അപ്രകാരംതന്നെ 

വിതഥൈഃ ടോ വിഥതങ്ങളോടട്‌ ടം അസത്ൃങ്ങളോടട” 


സദൃശാഃ സന്തഃ 


സദൂശങ്ങളായിരുന്നിട്ടും, 


അവിത്ഥാഃ ഇവ 


അവിതഥങ്ങളെപ്പോലെ സതയ 


ങ്ങളെപ്പോലേ 

ലക്ഷിതാടഃ ടേ ലക്ഷിതങ്ങളാകുന്നു .. അനാത്മജ്ഞ 
ന്മാരായ മൂഡന്മാരാല്‍ കാണപ്പപെ 
ടുന്നു. 





ഭാഷം---ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം അസത്യ 
ശ്അഒഠണെന്നുള്ളതിലേയ്ക്കു വേറേയും ന്യായം പറയുന്നു. ആദി 


0 മാണ്ഡൂക്ഷ്യോപനിഷത്തു”. [2.6] 
വൈതഥ്യം 


യിലും അന്തത്തിലും ഇല്പാത്ത കാനല്‍ജലം മുതലായതു മദ്ധ്യ 
ത്തിലും ഇല്ലെന്നുള്ളതു ലോകത്തില്‍ തീര്‍ച്ചയായി അറിയാ 
വുന്നതാണ്‌. അതുപോലേയാണു ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന 
ഭാവങ്ങളും. അവയും, ആദിയിലും. അന്തത്തില്ും ഇല്ലാത്തവ 
യായതുകൊണ്ടു”്‌, വിതഥങ്ങളായ കാനല്‍ജലം മുതലായവ 
യോട്‌ സദ്ൃശങ്ങളാകുന്നു. ഇപ്രകാരം വിതഥങ്ങളാണെങ്കിലും 
ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം, ആത്മജ്ഞന്മാരല്പാത്ത 
മൂഡന്മാക്ക്‌” അവിതഥങ്ങഠം (--സത്യങ്ങഠം) എന്നപോലേ 
കാണപ്പെടുന്നു. 7 


കാരിക --- 
സപ്രയോജനതാ തേഷാം സ്വപ്‌ നേ വിപ്രതിപദൃതേ 


തസ്മാദാദൃന്തവത്ത്വേന മിഖ്ഥ്യവഖലുതേസ്‌മൃതാഃ 7 

തേഷാം ട അവയുടെ ടം ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെ 
ടുന്ന ഭാവങ്ങളുടെ 

സപ്രയോജനതാ ട സപ്രയോജനത്വം - പ്രയോജന 
മുള്ളതാണെന്നുള്ള അവസ്ഥ 

സ്വപ്നേ സ്വപ്‌നത്തില്‍ 

വിപ്രതിപദ്ൃയതേ ട വിപ്രതിപന്നമായിത്തീരുന്നു ടു 
വിപരീതമായി അനുഭവപ്പെടുന്നു, 

തസ്മാത്‌ അതിനാല്‍ 

തേ - അവ ജാഗ്രത്തില്‍ ദൃശ്യങ്ങളായ 
ഭാവങ്ങഠം 

ആദൃന്തവത്ത്വേന  ആദ്ൃന്തവത്ത്വം കൊണ്ടു” ട ആദിയും 
അന്തവും ഉള്ളവയായതുകൊണ്ടു്‌ 

മിഥ്യാ ഏവഖലു ട: മിഥ്യ എന്നുതന്നെ ട അസത്യങ്ങഠം 
എന്നുതന്നെ 

സമൂതാഃ - സൂരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്യം ---പുര്‍വപക്ഷം---സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണപ്പെടു 
ന്നവയേപ്പോലേ ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പപെടുന്നവയും അസത്ൃമാ 


ണെന്നു പറഞ്ഞതു ശരിയല്ല. എന്തെന്നാല്‍ ജാഗ്രത്തില്‍ കാണ 


[2.7] ശാങ്കരഭാഷ്ൃയസ്മാരത്തോടുകൂടിയതു'. 7 


പ്പെടുന്ന അന്നപാനവാഹനാദികഠം ക്ഷുല്‍പിപാസാദി 
നിവൃത്തി വരുത്തുകയും ഗമനാഗമനാദികായ്യത്തിനു്‌ ഉപയോ 
ഗപ്പെടുകയയം ചെയുന്നതുകൊണ്ട പ്രയോജനമുള്ളവയായിട്ടാണു 
കാണപ്പെടുന്നതു”. സ്വപ്‌ നദ്ൃശ്യങ്ങളായ ഭാവങ്ങാംക്കു” ഇതു 
പോലെ സ്പ്രയോജനത്വം കാണുന്നില്ല. അതിനാല്‍ 
സ്വപ്‌ നദ്ദടശ്യങ്ങളെ പ്പോലെ ജാഗ്രദ്‌ദൃശ്യങ്ങളം അസത്യങ്ങ 
ളാണെന്നു പറയുന്നതു വെറും മനോരഥം മാത്രമാകുന്നു. 


സമാധാനം--അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്പ. എന്തെ 
ന്നാല്‍, ജാഗ്രത്തില്‍ കാണുന്ന അന്നപാനാദികളടെ സപ്രയോ 
ജനത്വം സ്വപ്‌നത്തില്‍ വിപ്രതിപന്നമായിത്തീരുന്നു 
(ടട വിപരീതമായി അനുഭവപ്പെടുന്നു). ഉണര്‍ന്നിരിക്കു 
സ്പോഠം ഭോജനവും പാനവുംകൊണ്ടു തൃഹ്ലിയും ഭാഹശാ 
ത്തിയും വരുത്തിയിട്ടുള്ളവന്‍ ഉറങ്ങുന്നമാത്രയില്‍തന്നെ താന്‍ 
വിശപ്പും ദാഹവും മററംകൊണ്ടു വലയയന്നതായയും പല അഹോ 
രാത്രങ്ങളായി ഉപവസിക്കുന്നതായും ആഹാരം കഴിച്ചിട്ടില്ലാ 
ത്തതായയം തോന്നുന്നു. സ്വപ്ൃത്തില്‍ തിന്നുകയ്യം കുടിക്കയും 
ചെയ്തിട്ടുള്ളവ൯ ഉണരുമ്പോഠം അതൃപ്യനായിരിക്കുന്നതു 
പോലെതന്നെയാണെ ജാഗ്രത്തില്‍ ഭോജനവും പാനവും ചെയ്തി 
ട്ടുള്ളവന്‍ സ്വപ്‌നത്തില്‍ അതൃഹൃനായിത്തിരുന്നതു”. ഇപ്ര 
കാരം ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
വിപരീതമായി അനുഭവപ്പെടുന്നതിനാല്‍ സ്വപ്‌ നദ്ൃശ്യങ്ങ 
ളേപ്പോലേ ജാഗ്രദ്‌ ദൃശ്യങ്ങളും അസത്യ ങ്ങഠംതന്നെ എന്നു 
ള്ളതിനെപ്പററി സംശയിക്കേണ്ട ആവശ്യമില്ല. അതിനാല്‍ 
ആദിയ്യം അന്തവുമുള്ളതായിരിക്ക എന്നതു രണ്ടിലും തുലൃമാ 
യിരിക്കുന്നതുകൊണ്ടു ജാഗ്രദ്‌ദൃശ്യഞ്ങഠം സ്വപ്‌ നദൃശ്യങ്ങളെ 
പ്പോലെതന്നെ മിഥ്യയാകുന്നു എന്നു വിവേകികഠം വിചാ 
രിക്കുന്നു. 7 


കാരിക ---- 
അപൂര്‍ വംസ്ഥാനിധര്‍മ്മോ ഹി യഥാസ്വര്‍ഗ്ഗനിവാസിനാം 


താനയംപ്രേക്ഷതേഗത്വായഥൈവേഹ സുശിക്ഷിതഃ 8 


അപൂര്‍വം ട സ്വപ്‌നത്തില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന 
അപൂര്‍ വദര്‍ശനം 


2 നി്‌ [2.9] 


വൈത്ഥ്യം 

സ്വര്‍ഗ്ഗനിവാസിനാംയഥാ ടോ സ്വര്‍ഗ്ഗനിവാസികപകകന്നെ 
പോലെ 

സ്ഥാനിധര്‍മ്മഃ ഹി _. സ്ഥാനിധര്‍മ്മം (സ്‌ഥാനി 


യുടെ ധര്‍മ്മം) തന്നെയാകു നമ. 
ഇഹ 
സുശിക്ഷിതഃ യഥാ 


ഈ ലോകത്തില്‍ 


॥ 


നല്ല പരിചയമുള്ള വഴി 





എങ്ങനെയോ 

തഥാ ഏവ ടേ അതുപോലെതന്നെ 

അയം ടേ ഇവ൯ 

ഗത്വാ ക: ഗമിച്ചിട്ട്‌ -- സ്വപ്‌നസ്‌ഥാ 

നത്തില്‍ ചെന്നിട്ട്‌ 

താന്‍ ടേ അവയെ ം ആ മനോവികല്ലങ്ങറ്റ 

പ്രേക്ഷതേ ടട കാണുന്നു. 
ഭാഷ്ൃം---പൃര്‍വപക്ഷം--സ്വപ്‌നത്തിലും ജാഗ്രത്തിലും 


കാണപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം സമങ്ങളായതുകൊണ്ടു ജാഗ്രദ്‌ദ്ൃശ്ൃയ 
ങ്ങളായ ഭാവങ്ങഠം അസത്തുകളാണെന്നു പറഞ്ഞതു ശരിയല്ല. 
എന്തെന്നാല്‍ ദഷ്യാന്തം ശരിയല്ല. ജാഗ്രത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന, 
ഈ ഭാവങ്ങാംതന്നെയല്ലല്ലോ സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണുന്നതു. 
മുമ്പകണ്ടിട്ടിപ്പാത്ത അപൂര്‍വഭാവങ്ങളെയും കാണുന്നുണ്ടു്‌. 
താന്‍ നാലുകൊമ്പുള്ള ആനയുടെ പുറത്തുകയറിയിരിക്കുന്ന 
തായയം തനിക്കു്‌” എട്ടു കൈകളുള്ളതായും സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
തോന്നുന്നു. അതുപോലെയുള്ള വേറേ അപൂര്‍വകായ്യങ്ങളം 
സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണുന്നു. അതു” അസത്തായ മറെറാന്നി 
നോടു സമമല്പാത്തതുകൊണ്ടു സത്തുതന്നെയാണു”. അതി 
നാല്‍ ദൃഷ്ടാന്തമായി പറഞ്ഞ സ്വപ'"നത്തിനു്‌ അസതൃത്വം 
സിദ്ധമല്പ. അതുകൊണ്ടു സ്വപ്‌നംപോലെ ജാഗരിതവും 
അസത്താണെന്നു പറയുന്നതു ശരിയല്ല. 


സമാധാനം സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന അപൂര്‍വ 


മെന്നു നിങ്ങഠം വിചാരിക്കുന്നതു സ്വതഃസിദ്ധമല്ല. അതു 
സ്വപ്‌ നസ്‌ഥാനത്തില്‍ സ്‌ഥിതിചെയ്യുന്ന ദൂരഷ്ാവിനെറ 


തന്നെ ധര്‍മ്മമാകുന്നു. സ്വര്‍ഗ്ഗനിവാസിക മറഡ ഇന്ര്രാദി 
കാക്കു സഹസ്സാക്ഷത്വം മുതലായതു” എത്ചനെയോ അതു 


[2.3] ശാങ്കരഭാഷ്യയസ്ധാരത്തോടുകൂടിയതു”. 73 


പോലെ, അതു സ്വപ്‌നംകാണുന്നവന്‍െറ അപപൂരവധരമ്മ 
മാകുന്നു. അല്ലാതെ ദ്രഷ്‌“ടാവിന്‍െറ സ്വരൂപം പോലെ സ്വതഃ 
സിദ്ധമല്പ. ലോകത്തില്‍ ഒരുവ൯ നല്ല പരിചയമുള്ള വഴി 
യില്‍കൂടി ദേശാന്തരത്തില്‍ ചെന്നു“, അതാതു പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 
കാണുന്നതുപോലെ, ഈ സ്വപ'നദര്‍ശിയായ സ്ഥാനി 
സ്വപ്‌നസ്‌ഥാനത്തില്‍ ചെന്നു മേല്‍പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള 
അപൂര്‍വങ്ങളായ തന്‍െറ ചിത്തവികല്പങ്ങളെ കാണുന്നു, 
സ്‌ഥാനിധര്‍മ്മങ്ങളായ രജ്്ജുസര്‍പ്പം, മൃഗതൃഷ്ണിക മുതലാ 
യവ എങ്ങനെ അസത്തുകളായിരിക്കുന്നുവോ അതുപോലെ 
സ്വപ'”നദൃശ്യങ്ങളായ ഭാവങ്ങളും സ്‌ഥാനിധര്‍മ്മങ്ങളായതു 
കൊണ്ടു്‌” അസത്തുകളാകുന്നു. അതിനാല്‍ ജാഗ്രത്ത്‌ അസത്താ 


ണെന്നുള്ളതിലേക്കു സ്വപ്‌ നത്തെ ദൃഷ്യാന്തമാക്കിയതു 
തെററല്ല. 8 
കാരിക --- 


സ്വപ”നവൃത്താവപിത്വത്തശ്ചവേതസാ കല്ലിതംത്വസത്‌ 


ബഹിശ്ചേതോഗൃഹീതം സദ” ദൃഷ്ടം വൈതഥ്ൃയമേതയോഃ 9 


സപനവ്ൃത്താ അപി ചട സ്വപാനവൃത്തിയിലും ട 
സ്വപ'നാവസ്ഥയിലും 

അന്തഃ ടം ഉള്ളില്‍ 

ചേതസാ - ചേതസ്സിനാരു 

കല്ലിതം ടട കല്ലിതമായതു” - കല്ല ക്കപ്പെട്ടതു്‌ 

അസത്‌ കട അസത്താകുന്നു. 

ബഹിഃ ടട പുറമേ 


ചേതോഗ്ൃഹീത 


ചേതസ്സിനാല്‍ ഗ്രഹിക്കപ്പെട്ടതു”്‌ 


സത്‌ ജം സത്താകുന്നു. 
ഏതയോട ടം ഇവഗ്കുരണ്ടിനും 
വൈത്ഡഥ്യം ടേ അസതൃത്വം 
ദൃഷ്ടം ട കാണപ്പെടുന്നുണ്ടു. 


ഭാഷ ം---ജാഗ്രത്തു” അസത്യമാണെന്നുള്ളതിനു ദൃഷ്യാന്ത 
മായിപ്പറഞ്ഞ സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണുന്നവ അപൂര്‍ വങ്ങളാ 
ഓണെന്നുള്ള ശങ്കയെ പരിഹരിച്ചതിന്‍െറശേഷം വീണ്ടും, 
ജാഗ്രദ്‌ഭേദങ്ങഠം സ്വപ്‌ സതുല്യങ്ങളാണെന്നുള്ളതു വിവരിച്ചു 
പറയുന്നു:___സ്വപ്‌നസ്ഥാനത്തിലും ഉള്ളില്‍ മനോരഥത്താല്‍ 


74 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [2.9] 
വൈത്ഥ്യം 


സങ്കല്പിക്കപ്പെടുന്നതു” അസത്താകുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ സജഃല്ലാ 
നന്തരംതന്നെ അവ കാണാതായിപ്പോകുന്നു. ആ സ്വപ്‌ന. 
ത്തില്‍തന്നെ ചക്ഷുരാദിദ്വാരത്തില്‍കൂടി ചേതസ്സകൊണ്ടു 
ഗ്രഹിക്കപ്പെട്ടന്ന ഘടം മുതലായതു സത്താകുന്നു. ഇങ്ങനെ 
അസത്യമെന്നു നിശ്ചയമുള്ളതിലും സത്തെന്നും അസത്തെന്നു 
മുള്ള വിഭാഗം കാണുന്നുണ്ടു”. ഈ രണ്ടുവകയ്യം ഉള്ളിലും 
പുറമേയ്യം മനസ്സകൊണ്ടു കല്പിക്കപ്പെടടന്നവയാകയാല്‍ അസ 
ത്ൃങ്ങളാണെന്നു മുമ്പേതന്നെ തെളിഞ്ഞിട്ടുമുണ്ടല്ലോ. 9 


കാരിക --- 
ജാഗ്രദ്ധൃത്താവപി ത്വന്ത ശ്ചേതസാ കല്ലിതം ത്വസത" 
ബഹിശ്ചേതോഗൃഹീതം സദ്യുക്തം വൈതഥ്യമേതയോഃ 10 


ജാഗ്രദ്വുത്ത അപിതു ച ജാഗ്രദ്വൃത്തിയിലും 

അന്തഃ ടേ ഉള്ളില്‍ 

ചേതസാ ട ചേതസ്സകൊണ്ടു 

കംല്പിതം ട കല്ലിക്കപ്പെട്ടതു 

അസത്‌ - അസത്താകുന്നു. 

ബഹിഃ ടം പുറമേ 

ചേതോഗ്ൃഹീതം -- ചേതസ്സകൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കപ്പെട്ടതു” 
സത്‌ ടം. സത്താകുന്നു.. 

ഏതയോ ജട. ഇവദ്റ്റു രണ്ടിനും 
വൈതഥൃം ജട വിത്ഥത്വം -- അസത്ത്വം 
യൃക്തം നി 


യൃക്തമാകുന്നു ന്യായ ംതന്നെ 
ആകുന്നു, 


ഭാഷ്യം----ജാഗ്രത്‌ സ്ഥാനത്തിലും ഉള്ളില്‍ മനസ്സ്കൊണ്ടു 
കല്ലിക്കപ്പെടുന്നതു” അസത്തും, ചക്ഷുരാദിദ്വാരങ്ങളില്‍കൂടി 
ചേതസ്സകൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്നതു സത്തും ആകുന്നു. ഇവയും 
രണ്ടും അസത്യ ങ്ങഠം എന്നു വിചാരിക്കുന്നതു ശരിതന്നെ. 
എന്തെന്നാല്‍ രണ്ടും ചേതസ്സകൊണ്ടു കല്ലിതമാകുന്നു. ഒന്നു 
അകത്തും മറേറതു പുറത്തുമെന്നുള്ള ഭേദം മാത്രമേ ഉള്ളൂ. 10 


[2.11] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” നറ 


കാരിക --- 
ഉഭയോരപി വൈതഥ്യം ഭേദാനാം സ്ഥാനയോയ്യദിം 
ക ഏതാന്‍ബുദ്ധ്യതേഭേദാന്‍ കോവൈതേഷാം വികല്പകഃ? 31 


ഉഭയോഃ സ്ഥാനയോഃ അപി ടേ രണ്ടു സ്ഥാനങ്ങളിലും 
ഭേദാനാം -. ഭാവങ്ങഠംക്കു്‌ 
വൈതഥ്യം  അസതൃത്വം 

ഉച്ൃതേ യദി ടം. പറയപ്പെടുന്നു എങ്കില്‍? 
ഏതാന്‍ ഭേദാന്‍ ടം ഈ ഭേദങ്ങളെ 

കഃ ബുദ്ധൃതേ -. ആരാണു്‌ അറിയുന്നതു”? 
തേഷാം ചേ അവയ്ക്കു്‌ 


വിക ല്പകഃ ട്‌ വികല്‌പകന്‍ ടട വികല പ 


ത്തെ ഉണ്ടാക്കുന്നവന്‍ 


കവൈ ടോ ആരാണു? 


ഭാഷ്യം __ ചോദിക്കുന്നവന്‍ പറയുന്നതാണു” ഈ ശ്ശോകം. 
സ്വപ്‌നജാഗ്രല്‍സ്ഥാനങ്ങളില്‍ ഭേദങ്ങാംക്കു അസതൃത്വം 
പറയയന്നപക്ഷം, അന്തര്‍ഭാഗത്തിലും ബഹിര്‍ഭാഗത്തിലും 
ചേതസ്സകൊണ്ടു കല”പിതങ്ങളായ ഈ ഭേദങ്ങളെ അറിയുന്ന 
താരാണു? പ്രമാതാവെന്നും പ്രമാണമെന്നും പ്രമേയമെന്നും 
മററുമുള്ള വ്യവഹാരം എങ്ങനെ ഉപപന്നമാകുമെന്നര്‍ത്ഥം 
ഇവയെ വികല” പിക്കുന്നതാരാണറു*? കര്‍ത്താവു, മുമ്പേ 
അനുഭവിച്ചിട്ടുള്ളതിനേ ന്ധ്മരിച്ചു്‌ അതേ ജാതിയിലുള്ള 
വയെ നിര്‍മ്മിക്കയാണല്ലോ ചെയ്യുന്നതു്‌. അതിനാല്‍ 
സ്തഷ്‌ടിക്കു സ്‌മൃതിയും അനുഭവവും വേണ്ടിവരുന്നതുകൊണ്ടു" 
അവശ്ക്കു്‌ ആശ്രയമായി ഒരു കര്‍ത്താവുണ്ടായിരിക്കണമെന്നു 
വരുന്നു. എപ്പാം മിഥൃയാണെന്നുവരുന്നപക്ഷം കര്‍ത്താവെ 
ന്നുംമററുമുള്ള വൃവഹാരത്തിനു്‌ ഉപപത്തി ഇല്പാതെ പോകു 
മെന്നര്‍ത്ഥം. പ്രമാതാവും കര്‍ത്താവും ഇല്ലെന്നുവന്ത്ുന്നപക്ഷം 
ആത്മാവില്ലെന്നുള്ളതാണു ഇഷടമെന്നു വരും. എന്നാല്‍ 
അതിഷ'ടമാകാന്‍ കഴികയുമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ ആത്മാവിനെ 
നിരാകരിക്ക ദുഷ്്രമാകുന്നു. നിരാകരിക്കുന്നവന്‍തന്നെ 
ആത്മാവാണമല്ലപോ. 142 


6 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [2.12] 
വൈതഥ്യം 


കാരിക---- 


കല്‌പയത്യാത്മനാ  ത്മാനമാത്മാദേവഃ സ്വമായയാ 


സ ഏവ ബുദ്ധ്ൃതേ ഭേദാനിതി വേദാന്തനിശ്ചയഃ 12 

ആത്മാ ദേവഃ ട ആത്മാവായ ദേവന്‍ 

സ്വമായയാ 5- തന്‍െറ മായകൊണ്ടു്‌ 

ആത്മനാ ടം ആത്മാവുകൊണ്ടുതന്നെ ട- തനിയേ 
തന്നെ 

ആത്മാനം - ആത്മാവിനെ 

കല്‌പയതി ലം കല”പിക്കുന്നു 

സഃ ഏവ ടം അവ൯തന്നെ 

ഭേദാന്‍ ഷ ഭേദങ്ങളെ 

ബുദ്ധ്യതേച്ച ജട അറിയയകയ്യം ചെയ്യന്നു. 

ഇതി ടോ എന്നാണ്‌ 

വേദാന്തനിശ്ചയഃ ടം വേദാന്തങ്ങളുടെ നിശ്ചയം 





ഭാഷ്്യം-_ആത്മാവായ ദേവന്‍ തനിയേതന്നെ, തന്‍െറ 
മായകൊണ്ടു, തന്നില്‍തന്നെ, രജതു മുതലായവയില്‍ സറ്ത്ൂഠ 
ദികളെ എന്നപോലെ ഇനി പറയാന്‍ പോകുന്ന ഭേദാകാര 
ങ്ങളെ കല്‌ പിക്കുന്നു. ആ ഭേദങ്ങളെ താന്‍തന്നെ അറിയയക 
യയംചെയ്യുന്നു എന്നാണു വേദാന്തനിശ്ചയം. ജ്ഞാനത്തിനും 
സമൃതിക്കും ആശ്രയമായി വേറൊരാഠം ഇല്ല. വൈനാശിക 
ന്മാര്‍ പറയുന്നതുപോലെ ജ്ഞാനവും സ്‌ മമൃതിയും ആശ്രയമി 
ല്ലാത്ത വയുമല്ലെന്നഭിപ്രായം. 12 


കാരിക. 
വികരത്ര്യോപരാന്‍ ഭാവാനന്തശ്ചിത്തേ വൃവസ്ഥിതാന്‍; 
നിയതാം ഞ്ച ബഹിശ്ചിത്ത ഏവം കല്‌പയതേ പ്രളഃ 13 


പ്രഃ ജ ഇനശ്വരനായ ആത്മാവു 

അന്തഃ ടട ഉള്ളില്‍ 

ചിത്തേ വ്യവസ്ഥിതാന്‍ ച ചിത്തത്തില്‍ വാസനാരൂപത്തില്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന അവ്യാകൃതങ്ങ 
ളായ 
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അപരാന്‍ ഭാവാന്‍ ജ്‌ ലാകിക ങ്ങളായ ശബ്ദാദി 
പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 

വികരോതി ടട വികരിക്കുന്നു ട പലതാക്കി 
ത്തീര്‍ക്കുന്നു. 

നിയതാന്‍ ച ടട. നിയതങ്ങളായും അനിയതങ്ങ 


ഓായം ഉള്ള ഭാവങ്ങളെ ട നിയത 
ഞ്ദളായ പ്പഥിവ്യാദികളേയും 


അനിയത ങ്ങളായ വിദൃത്തു 
മുതലായവയ്േയും 
ബഹിശ്ചിത്തഃ ടാം ബ.ഹിശ്ചിത്തനായിട്ടം 
ഏവം ഇപ്രകാരം 
കല“പയതി ടം കല പിക്കുന്നു. 





ഭാപ്ധ്യം---ഏതു പ്രകാരത്തിലാണു- ആത്മാവു സങ്കല?പം 
കൊണ്ട ഭാവങ്ങളെ കലപിക്കുന്നതെന്നു പറയുന്നു: ---- 
ഈശ്വരനായ ആത്മാവു്‌ ഉള്ളില്‍, ചിത്തത്തില്‍ വാസനാ 
രൂപത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന അവ്യാകൃതങ്ങളായ ശബ്ദം 
മുതലായ ലാകികപദാര്‍ത്ഥങ്ങളേയും ശാസ്ത്രീയ ങ്ങളായ മററു 
പദാര്‍ത്ഥങ്ങളേയും പലതാക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നു. നിയതങ്ങളായ 
പൃഥിവ്യാദികളേയും, കല“പിക്കുന്ന സമയംമാത്രം നില 
നില്‍ക്കുന്ന വിദൃത്തു മുതലായവയേയും ബഹിശ്ചിത്തനാ 
യിട്ടു” ഇപ്രകാരം കല”പിക്കുന്നു. അതുപോലെ അന്തശ്ചി 
ത്തനായിട്ട മനോരഥാദി ര്പങ്ങളായ ഭാവങ്ങളേയും 
കല”പിക്കുന്നു. ലോകത്തില്‍ കുലാലനോ തന്തുവായനോ 
ഉണ്ടാക്കേണ്ടുന്ന ഘടത്തേയോ പടത്തേയോ ഉണ്ടാക്കുന്നതി 
നായിട്ട്‌, ആദ്യംതന്നെ പെരുമാറാന്‍ കൊള്ളാവുന്ന ഒരു 
വ്യക്തിയേ ബുദ്ധിയില്‍ പ്രത്യ ക്ഷമാക്കിയിട്ട്‌” പിന്നെ 
അതിനെത്തന്നെ നാമരൂപങ്ങളോടുകൂടി വെളിയില്‍ സമ്പാ 
ദിക്കുന്നു. അതുപോലെതന്നെ ഈ . ആദികരത്താവും, മായാ 
രൂപമായ തനറെറ ചിത്തത്തില്‍ അവ്യക്തരൂപത്തില്‍ സ്ഥിതി 
ചെയ്യന്ന സൃഷ്‌ടിക്കുവാനുള്ള പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ ആദ്യമായി 
സ്പഷ്‌ടിക്കുവാനുദ്ദേശിക്കുന്ന ആകൃതിയില്‍ ഉള്ളില്‍ സങ്കല”പി 
ച്ചിട്ട്‌, പിന്നെ വെളിയില്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും ഒരുപോലെ 
അറിയത്തക്കരൂപത്തില്‍ സമ്പാദിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെയാണു 
കല്‌പനയ്യടെ ക്രമം. 19. 


വ്‌ മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്ത്തു്‌ [2.14] 
വൈതഥ്യം 
കാരിക--- 


ചിത്തകാലാഹി യേ ന്തസ്തു ദ്വയകാലാശ്ച യേ ബഹിഃ 
കല”“പിതാ ഏവ തേസര്‍വേ വിശേഷോ നാനൃഹേതുകഃ 4.4 


അന്തഃ ജേ ഉള്ളില്‍ 

ചിത്തകാലാഃ ട കല്‌പനാകാലത്തില്‍ മാത്രം 
അറിയപ്പെടുന്നവയായി 

യേ ട എവയുണ്ടോ. 

യേ ടേ എവ 

ബഹിഃ ട പുറമേ 

ദ്വയകാലാഃ ച ടം ദ്പയ കാലങ്ങളായിട്ടം -- അന്യോന്യ 
പരിച്ചേദ്യങ്ങളായിട്ടം ഉണ്ടോ, 

തേ സര്‍വേ ചേ അവ എല്ലാം 

കല”“പിതാഃ ഏവ ടേ കല്‌പിതങ്ങാംതന്നെ. 

വിശേഷഃ ച വിശേഷം - അവശഡ്ക്ുതമ്മിലുള്ള 
വ്യത്യാസം 

ന അനയൃഹേതുകട$ ജോ അനൃഹേതുകമല്ല -ം മറെറാരു 


ഹേതുകൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതല്ല. 


ഭാഷ്യം --എല്പാം സ്വപനം പോലെ ചിത്തത്താല്‍ പരിക 
ല“പിതമാണെന്നുള്ളതിനെപ്പററി ആശങ്കയുണ്ട്‌. അതെങ്ങ 
നെയെന്നാല്‍, --ചിത്തപരികല്‌പിതങ്ങളം ചിത്തപരിഛേ 
ദൃങ്ങളുമായ മനോരഥം മുതലായ ഭാവങ്ങളില്‍നിന്നും 
ബാഹൃകങ്ങളായ ഭാവങ്ങാംക്കു” അന്യോന്യപരിഛേദ്യത്വം 
എന്നുള്ള വൈലക്ഷണ്യമുണ്ടു. കല്‌പിതങ്ങളായിട്ടുള്ളവ 
കലപനാകാലത്തിലല്പാതെ മറെറാരുകാലത്തില്‍ ഇല്ല. 
എന്നാല്‍, ജാഗ്രത്തിലുള്ള ഭാവങ്ങഠം, അതുതന്നെ ഇതെന്നുള്ള 
പ്രതൃഭിജ്ഞ ഉണ്ടാകുന്നതുകൊണ്ടു കാലാന്തരത്തിലും ഉള്ള 
തായി അറിയാം. അതിനാല്‍ ജാഗ്രദ്‌ഭാവങ്ങഠം സ്വപ്‌ന 
ഭാവങ്ങളെപ്പോലെ മിഥ്ൃയയാണെന്നു പറയുന്നതു” അനുപ 
പന്നമാകുന്നു. ഈ ആശങ്കന്ണകു സമാധാനം പയുന്നു:--- 
ഉള്ളില്‍ ഉള്ള ഭാവങ്ങാം ചിത്തപരിഛേരദ്യങ്ങളാകുന്നു, അതാ 
യതു ചിത്തകാലമല്ലാതെ വേറെ പരിച്ചേദകമായ കാലം 
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അവശയ്ക്കിപ്പ. അവ കല്‌ പനാകാലത്തില്‍മാത്രം അറിയപ്പെടു 
ന്നവയാകുന്നു. പുറമേയുള്ള ഭാവങ്ങഠം ദ്വയകാലങ്ങളാകുന്നു. 
പരസ്ററരം പരിഛേദ്യങ്ങളാകുന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. എങ്ങനെയെ 
ന്നാല്‍, “പശുവിനെ കറക്കുന്നിടത്തോളം സമയം ഇരിക്കുന്നു, 
ഇരിക്കുന്നിടത്തോളും സമയം പശുവിനെ കറക്കുന്നു" “ഇതു” 
അത്രത്തോളമുണ്ട്‌, അതു” ഇത്രത്തോളമുണ്ടു” ” ഇങ്ങനെ ബാഹ്യ 
ങ്ങളായ ഭേദങ്ങളെ പരസ്സുരം പരിഛേദിക്കാം. ഈ രണ്ടു 
വകയ്യം--ഉള്ളില്‍ ചിത്തകാലങ്ങളായിട്ടള്ളവയും പുറമേ 
ദ്വയകാലങ്ങളായിട്ടുള്ളവയയം കല്‌പിതങ്ങഠംതന്നെയാ 
ണ്‌. അവതമ്മിലുള്ള വിശേഷം -ഉള്ളിലുള്ളതു കല്‌പനാ 
കാലത്താല്‍മാത്രമേ പരിഛ്േദിക്കാന്‍ പാടുള്ള എന്നും പുറമേ 
ഉള്ളതു പരസ്പരം പരിഛേദിക്കാവുന്നതാണെന്നമുള്ള വ്ൃത്യാ 
സം---കല്‌പിതത്വത്തിനുപുറമേ വേറൊരു ഹേതൃുകൊണ്ടു 
ണ്ടായിട്ടുള്ളതല്ല. ഇവിടേയും സ്വപ്നത്തെ ദൃഷ്ടാന്ത 
മാക്കാം:--സ്വപ്‌നത്തില്‍ എല്ലാ ഭേദങ്ങളും കല്‌പിതങ്ങ 
ളാണെങ്കിലും അവിടെ മുന്‍പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള വിശേഷം 
സ്‌പഷ്‌ടമായിരിക്കുന്നു. എല്ലാ ഭേദങ്ങളും കല്‌പിതങ്ങളാ 
യിരുന്നിട്ടും സ്വപ്‌നത്തില്‍ “അതുതന്നേ ഇത്‌* എന്നുള്ള 
പ്രത്യഭിജ്ഞയുണ്ടാകുന്നു. അതുപോലെ ജാഗരിതത്തിലും 
കല്‌പിതങ്ങളായ ഭേദങ്ങളില്‍ പ്രത്ൃയഭിജ്ഞ ഉണ്ടാവാമെന്നു 
സാരം. 














കാരിക ---- 
അവ്യക്താഏവയേ , ന്തസ്തൂ സ്‌ഫുടാ ഏവചയേ ബഹിഃ 


കല“പിതാ ഏവ തേ സര്‍വേ വിശേഷസ്യ്യിന്ദ്രിയാന്തരെ. 15 


യേരതു ടോ: ഏതു ഭാവങ്ങഠം 

അന്തഃ ടോ ഉള്ളില്‍ 

അവ്ൃക്താഃ ഏവ - അവ്യൃക്തങ്ങളായിത്തന്നെ ഇരിക്കു 
ന്നുവോ. 

യേ ട ഏതു ഭാവങ്ങഠം 

ബഹിഃ ജ പുറമേ 

സ്‌ഫുടാഃ ഏവചച ട- സ്‌ഫുടങ്ങളായിത്തന്നെയുമിരിക്കു 
നുവോ. 


തേ സരവേ ച: ആഭാവങ്ങഠം എല്ലാം 


80 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തു”. [2.15] 


വൈത്ഥയൃം 
കല്ലിതാട ഏവ ടേ കല്‌പിതങ്ങാംതന്നെ ആകുന്നു. 
വിശേഷഃതു ടട അവ തമ്മിലുള്ള വ്ൃത്യാസമാകട്ടെ, 
ഇന്ദ്രിയാന്തരേ ചേ ഇന്ദ്രിയാന്തരത്തിലുള്ളതാകുന്നു ം. ഇന്ദ്രിയ 


ഭേദംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതാകു ന്ന. 


ഭാഷ്യം----സ്വപ൦നത്തില്‍ പദാര്‍ത്ഥങ്ങഠം അവൃക്തങ്ങ 
ളായിരിക്കുന്നു. ജാഗ്രത്തില്‍ വ്ൃക്തങ്ങളായിരിക്കുന്നു. രണ്ടും 
ഒരുപോലെ മിഥൃയാണെങ്കില്‍ ഈ വൃത്യാസം വരുവാന്‍ 
തരമില്ലല്ലോ എന്നുള്ള ആശങ്കഗ്ണു സമാധാനം പറയുന്നു:--. 
ഉള്ളില്‍ മനോവാസനകൊണ്ടുമാത്രം അഭിവ്യൃക്തങ്ങളാകുന്ന 
ഭാവങ്ങഠം അവ്ൃക്തങ്ങളായിരിക്കുന്നതും, ചക്ഷുരാദികളായ 
മററിന്ദ്രിയ ങ്ങളെക്കൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്നവ വ്ൃക്തങ്ങളായി 
രിക്കുന്നതും. വ്യക്തമായി ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങാം വാസവ 
ങ്ങളും അവ്യക്തമായി അറിയപ്പെടുന്നവ മിഥയയമായതുകൊ 
ണ്ടല്പ. എന്തെന്നാല്‍, സ്വപ്‌നത്തില്‍ എല്ലാ ഭാവങ്ങളും 
കല്‌പിതങ്ങളായിരുന്നിട്ടും ഇതുപോലെയുള്ള വ്യക്തതയും 
അവ്യക്തതയും അനുഭവറപ്പെടുന്നുണ്ട്‌, അതിനാല്‍ ഈ ഭേദം 
ഇന്ദ്രിയ ഭേദംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതാകുന്നു. ഈ ഭേദംകൊണ്ടു? 
ഒന്നു മിഥ്യ എന്നും മറേറതു” അമിഥൃയ എന്നും, തീരുമാനിക്കു 
വാന്‍ പാടില്ല. മനസ്സ മാത്രം സംബന്ധിക്കുന്നതുകൊണ്ടു, 
വാസനാരൂപങ്ങളായ ഉള്ളിലുള്ള ഭാവങ്ങഠം അസ്‌ഫുടങ്ങ 
ളായിരിക്കുന്നു. ബാഹൃഭാവങ്ങളാകട്ടെ, ചക്ഷയരാദീന്ദ്രിയ 
ങ്ങളുടെ സംബന്ധത്താല്‍ സ്‌ഫുടകങ്ങളായിരിക്കുന്നു. ഈ 
വിശേഷം, മിഥ്ൃയയായിരുന്നാലും ഉണ്ടാകാവുന്നതാണു. 
അതിനാല്‍ ഈ വിശേഷംകൊണ്ടു”, ജാഗ്രദ്‌ഭാവങ്ങളം 


സ്വപ്‌നഭാവങ്ങളെപ്പോലെ കല്‌പിതങ്ങളാണെന്നുള്ള അനു 
മാനത്തിനു വിരോധമൊന്തമില്ലെന്നു സാരം. 16 


കാരിക---- 
ജീവം കല്‌പയതേ പൂര്‍വം തതോ ഭാവാന്‍ പൃഥഗ്വിധാന്‍ 
ബാഹ്യാനാധ്യാത്മികാംശ്ചൈവ യഥാവിദ്യസ്പഥാസ"മൃത 16 


പൂരവം 
ജീവം 


ആദ്യമായി 


ജീവനെ 


[2.16] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു. 81 


കല“പയതേ ക കല” പിക്കുന്നു. 

തത ജട പിന്നെ 

യഥാവിദ്യഃ -: ഏതു പ്രകാരമുള്ള വിദ്യയോ (വിജ്ഞാ 
നത്തോ)ടുകൂടിയിരിക്കുന്നുവോ. 

തഥാസ്‌മൃതിട ടേ അപ്രകാരംതന്നെയുള്ള സ്‌മൃതി 
യോട്കൂടിയ 

സഃ ടേ ആ ജീവന്‍ 

ബാഹ്യ്യാന്‍ ചട ബാഹൃങ്ങളും 

ആധ്യയാത്മികാന്‍ ച ഏവം ആധ്യയാത്മികങ്ങളായുമുള്ള 

പുഥഗ്വിധാന്‍ 5: പലവിധത്തിലുള്ള 

ഭാവാന്‍ ടേ ഭാവങ്ങളെ 

കല്‌പയതേ ടോ കല“പിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം----എല്പാം കല്‌പിതങ്ങളാണെന്നു പറഞ്ഞു 
വല്ലോ. അതിരിക്കട്ടെ. - സാധ്യമെന്നും സാധനമെന്നുമുള്ള 
നിലയില്‍ ഇരിക്കുന്ന പദാര്‍ത്ഥങ്ങഠം ബാഹ്ൃങ്ങളാകുന്നു. 
സുഖം, ദുഃഖം, രാഗം, ദ്വേഷം മുതലായവ ആധ്യാത്മിക ങ്ങഠം. 
അവസ്ത തമ്മില്‍ നിമിത്തനൈമിത്തിക ഭാവമുണ്ട്‌. ബാഹൃ 
ങ്ങളെ നിമിത്തമാക്കി ആധ്യ്യാത്മിക ങ്ങഠം ഉണ്ടാകുന്നു. 
അവയേ നിമിത്തമാക്കി ബാഹൃങ്ങഠം ജനിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ 
പരസ്പരം നിമിത്തനൈമിത്തികഭാവത്തോടുകൂടി ഇവയേ 
കല പിക്കുന്നതിനു മൂലമെന്താണെന്നു പഠറയുന്നു:---ആദ്യ 
മായി, രജജുവില്‍ സര്‍പ്പത്തെ എന്നപോലെ, ശുദ്ധമായ 
ആത്മാവില്‍, “ഞാന്‍ ച്ചെയ്യന്നര്‍; എനിക്കു സുഖവും ദുഃഖവും” 
എന്നിങ്ങനെ ഹേതുഫലാത്മകനായ ജീവനെ കലപിക്കുന്നു. 
അതായതു", മായാവശേന സര്‍വത്തേയും കല്‌ പിക്കുന്ന 
ആത്മാവു, ആദിയില്‍ വിശിഷാടരൂപത്തില്‍ ജീവനെ 
കലഃപിക്കുന്നു, “$തത്‌ഡ്യഷ്‌ടവാ തദേവാനുപ്രവിശത? എന്ന 
ശ്രുതി അനുസരിച്ചു”, താന്‍തന്നെ ജീവനായിത്തീരുന്നു 
എന്നു സാരം. അനന്തരം, ആ ജീവറെറ പ്രയോജനത്തി 
നായി, ക്രിയ, കാരകം, ഫലം എന്നുള്ള ഭേദത്തോടുകൂടി, 
ബാഹൃങ്ങളും ആധ്യാത്മിക ങ്ങളുമായി പ്രാണന്‍ മുതലായ 
പലവിധത്തിലുള്ള ഭാവങ്ങളേയും കല്‌പിക്കുന്നു. ആമാതിരി 
കല'പനഷ്ണ്കു ഹേതു എന്തെന്നാല്‍, സര്‍വകലപനയിലും 
അധികൃതനായി (സ്വാമി എന്ന നിലയില്‍ സംബന്ധിച്ചിരി 


9 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു”. [2.16] 
വൈതഥ്യം 


ക്ഷന്നവനായ) തന്നാല്‍തന്നെ കല്‌ പിക്കപ്പെട്ടിട്ടള്ള ഈ 
ജീവന്‍ അവനുള്ള വിജ്ഞാനം ഏതുപ്രകാരമോ, അപ്രകാര 
മുള്ള സ്‌മൃതിയോടുകൂടിയവനാകുന്നു. അതിനാല്‍ 1 ഹേതുക 
ല“പനാവിജ്ഞാനത്തില്‍നിന്നു ഫലവിജ്ഞാനത്തേഷും 
അതില്‍നിന്നു ഹേതുഫലങ്ങളെപ്പററിയുള്ള സ്‌മൃതിയേയും, 
അതില്‍ നിന്നു ഹേതുഫലങ്ങളെപ്പററിയുള്ളവിജ്ഞാനത്തേയും, 
വിജ്ഞാനത്തില്‍നിന്നു, ഫലസാധനങ്ങളായ ക്രിയ, 
കാരകങ്ങഠം, അവയയടെ ഫലഭേദങ്ങഠം മുതലായവയെ 
പ്പററിയുള്ള വിജ്ഞാനങ്ങളേയം അവയില്‍നിന്നു” അവ 
യയടെ സ്‌മ്തിയേയ്യം, സ്‌മൃതിയില്‍നിന്നു വീണ്ടും അവ 
ഡയടെ വിജ്ഞാനങ്ങളെയും ഇങ്ങനെ ബാഹ്ൃങ്ങളേയ്യം 
ആഭ്യന്തരങ്ങളേയും പരസ്പരം നിമിത്തനൈമിത്തിക ഭാവ 
ത്തോടുകൂടി പലപ്രകാരത്തില്‍ കല്ലിക്കുന്നു. 2 അന്നപാനാദി 
ഉപയോഗിക്കുമ്പോഠം തൃഫ്ലി മുതലായതു” ഉണ്ടാകുന്നു, ഉപ 
യോഗിക്കാത്തപ്പേോഠം ഉണ്ടാകുന്നമില്പ, എന്നുള്ള അന്വയ 
വ്ൃതിരേകരൂപമായ ന്യായത്താല്‍, ഭോജനം മുതലായതു 
ഹേതുവാണെന്നുള്ള കല്‌പനാവിജ്ഞാനമുണ്ടാകുന്നു. അതില്‍ 
നിന്നു, തൃഘ്ലി മുതലായതു ഫലമാണെന്നുള്ള കലാപനാ 


വിജ്ഞാനം ജനിക്കുന്നു. അനന്തരം അട്ത്തദിവസം 
ഹേതുവിനേയയം ഫലത്തേയും രണ്ടിനേയും സരി 
കടന്നു. അതുകൊണ്ടു, ഫലസ്പാധനമായിട്ടുള്ളതിന്‍െറ 


ജാതിയിലുള്ളതു കര്‍ത്തവ്യൃമാണെന്നുള്ള വിജ്ഞാനമുണ്ടാകുന്നു. 
പിന്നെ ആഗ്രഹിക്കുന്ന തൃപ്തി മുതലായ ഫലത്തിനുപയോഗ 
പ്പെടുന്ന പാകാദിക്രിയയേയും അതിനു കാരണങ്ങളായ 
തണ്ഡുലാദികളേയും, അതിന്‍െറ ഫലസിദ്ധിയേയും മററും 
പററിയയള്ള വിശേഷവിജ്ഞാനങ്ങഠം ഉണ്ടാകുന്നു. അനന്തരം 
ഹേത്വാദികളെ സൃരിക്കുന്നു. പിന്നീട്ട” അവയെ അനുഷ്ി 
ക്കുന്നു. അതില്‍നിന്നു ഫലസിദ്ധി ഉണ്ടാകുന്നു. ഈ ക്രമത്തിനു, 
പരസ്പരം ഹേതുഹേതുമദ്‌ഭാവത്തോടുകൂടി പലവിധത്തില്‍ 
കല്‌പന ഉണ്ടാകുന്നു എന്നു സാരം. 16 





2. ഒന്നു മറെറാന്നിനു ഹേതൃുവാണെന്നുളള വിജ്ഞാനം. 2. ഒന്നു 
ഉളളപ്പേോഠം മറെറാന്നുണ്ടായിരിക്കുന്നത്‌ അന്വയം, ഒന്നില്പാത്ത 
പ്പോരം മറെറാന്നില്പാതിരിക്കുന്നത” വൃതിരേകം. 


[2.17 ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 83. 


കാരി ഒ. 


അനിശ്ചിതാ യഥാരജ്ജുരന്ധകാരേവികല്‌ പിതാ 


സര്‍പ്പധാരാദിഭിരഭാവൈസ്തദ്വദാത്മാവികല”പിതം. 17 

യഥാ - ഏതു പ്രകാരമാണോ 

അന്ധകാരേ - അന്ധകാരത്തില്‍ ട ചെറിയ ഇരുട്ടത്തു" 

അനിശ്ചിതാ ടം അനിശ്ചിതമായ .- ഇന്നതെന്നു 
നിശ്ചയിക്കപ്പെടാത്ത 

രാജു ട്‌ കയറ്റ്‌ 

സര്‍പ്പുധാരാദിഭിഃ ക സര്‍പ്പം, ജലധാര മുതലായ 

ഭാവൈഃ ട ധാവങ്ങമായി ടം പദാര്‍ത്ഥങ്ങഭായി 

വികല്ലിതാ (ഭവതി) - വികല്ലിതമാകുന്നതു” 

തവപ്വത്‌ ടെ അതുപോലെ 

ആത്മാ ടം ആത്മാവു്‌ 

വികല്ലിതഃ ടാ വികല്ലിതമാകുന്നുട പലപ്രകാരത്തില്‍ 
കല്‌പിക്കപ്പെടുന്നു. 


ഭാഷ്യം:---മേല്‍പ്പറഞ്ഞ കല്‌പനകഠംക്കെല്പാം മൂലം 
ജീിവകല'പനയാണെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. ആ ജീവകല'പ 
നഗ്തൂതന്നെ നിമിത്തമെന്താണെന്നു ദൃഷ്യാന്തം കൊണ്ടു പ്രതിപാ 
ദിക്കുന്നു--ലോകത്തില്‍, ചെറിയ ഇരുട്ടുള്ള സമയം ഇന്ന 
തെന്നു സ്വന്തരൂപത്തില്‍ നിശ്ചയം വരാത്ത രജ്ജു, ആദ്യം, 
സരര്‍പ്പുമോ, ഒലധാരയോ, ദണ്ഡമോ എന്നുംമററും പലപ്രകാ 
രത്തില്‍ വികല” പിക്കപ്പെടാറുണ്ടല്ലോ. ഈ വികലപങ്ങഠം 
ക്കെല്ലാം കാരണം രജ്ജുവിന്‍െറ സ്വന്തരൂപം നിശ്ചയമില്വാ 
യ“കതന്നെയാകുന്നു. ആദ്യംതന്നെ രജ്ജു വാണെന്നു നിശ്ചയം 
വന്നിരുന്നാല്‍ സർര്‍പ്പാദിവികല്‌പമുണ്ടാകയില്പ. അവന 
വന്‍െറ കൈ, വിരല്‍ മുതലായ അവയവങ്ങളില്‍ ഈമാതിരി 
വിക ല“പമുണ്ടാകുന്നില്ലല്ലോ. ഇതുപോലെ ആത്മാവും, 
ഹേതു, ഫലം മുതലായ സംസാരധരമ്മങ്ങളായ അനര്‍ത്ഥങ്ങ 
ളില്‍ നിന്നു വിലക്ഷണമായി, വിശുദ്ധവിജ്ഞാനമാത്രവും, 
സത്താത്മകവും, അദ്വയവുമായ സ്വന്തരൂപത്തില്‍ നിശ്ചയി 
ക്കപ്പെടാത്തതുകൊണ്ട്‌* ജീവന്‍, പ്രാണന്‍ മുതലായ അനന്ത 
പദാര്‍ത്ഥഭേദങ്ങളായി വികല്‌പിക്കപ്പെടുന്നു എന്നാണു 


൪ 


എല്ലാ ഉപനിഷത്തുകളടേയും സിദ്ധാന്തം. 7 


84. മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [2.19] 
വൈതഥ്യം 


കാരിക ---- 
നിശ്ചിതായാം യഥാരജജ്വാം വികല'പോ വിനിവത്തതേ 


രജതകുരേവേതി ചാ ൧ ദ്വൈതം തദ്വദാത്മവിനിശ്ചയഃ 18 
യഥാ ജട ഏതുപ്രകാരമാണോ 

രജ്ജ്വാം ടോ: രജ്ജു ) 

നിശ്ചിതായാം ടോ നിശ്ചയിക്കപ്പെടുടമ്പോഠ. 
വികല'"പഃ ട്ട വികല'പം 

വിനിപര്‍ത്തതേ ടേ വിനിവര്‍ത്തിക്കുകയും ട നീങ്ങുകയും 


രജ്ജു$ ഏവ ഇതി രജ്ജൂതന്നെ എന്നു 
അദ്വൈതം ച(സിധ്യതി)ട അദ്വൈതം സിദ്ധിക്കയും ചെയ്യ 


ന്നതു”, 
തദ്വത്‌ ടം അതുപോലെയാണ്‌ 
ആത്മ വിനിശ്ചയഃ ടോ ആത്മവിനിശ്ചയമുണ്ടാകുന്നതു*. 





ഭാഷ്യം---രജ്ജൂതന്നെയെന്നു സനിശ്ചയമുണ്ടാകു മ്പോഠം 
എല്ലാ വികല്‌പങ്ങളും നീങ്ങുകയും രജ്ജുവല്ലാതെ വേറൊന്നു 
മില്ലെന്നുള്ള നിശ്ചയം ശേഷിക്കയും ചെയ്യന്നതെങ്ങനെയോ, 
അതുപോലെ ആത്മാവു യാതൊരു സംസാരധര്‍മ്മവുമില്പാത്ത 
താണെന്നു പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശാസ്ത്രം കൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന വിജ്ഞാ 
നമാകുന്ന സൂയ്യപ്രകാശത്താല്‍ “ആത്തൈ വേദം സര്‍വം * "(ഈ 


ജഗത്തെല്പാം ആത്മാവുതന്നെയാകുന്നു) ““അപൂര്‍വോ 
൧ നപരോ, ബാഹ്യ"? (ആത്മാവു കാരണശുൂന്യനും, കായ്യ 
രഹിതനും, താനല്ലാതെ മറെറാന്നില്ലാത്തവനുമാകുന്നു) 


* സബാഹ്വ്യാഭൃന്തരോഹ്യജഃ? (അകവും പുറവും ഒന്നായി 
നിറഞ്ഞിരിക്കുന്നവനും ജന്മാദി ഭാവവികാരങ്ങഠം ഇല്ലാത്ത 
വനുമാകുന്നു.) ““അജരോ ൧ മരോ മൃതോ ഭയ ഏക ഏവാ 
ദ്പയ$?? (ജരയും മരണവും ഇല്ലാത്തവനും അമൃതസ്വരൂപനും 
അഭയനും ഏകനും അദ്വയനുമാകുന്നു) എന്നുള്ള ആത്മവിനി 
ശ്ചയമുണ്ടാകുന്നു. 


കാരിക--- 
പ്രാണാദിഭിരനന്തൈശ്ച ഭാവൈരേതൈര്‍വികലപിതഃ 
മായൈഷാ തസ്യദേവസ്യയ യയാ സംമോഹിതഃ സ്വയം 19 


[2.19] ശാങ്കരഭാഷ്്യസ്പാരത്തോടുകൂടിയതു” 85 


പ്രാണാദിഭിഃ ടട പ്രാണന്‍ മുതലായ 
അനന്തതതൈഃ ചേ അനന്തങ്ങളായ 

ഏതൈഃ ഭാവൈഃ -. ഈ ഭേദങ്ങളാല്‍ 

വികല്ലിതഃ ച . വികല്ലിതനാകുന്നു 
ഇതിയത്‌ ഏഷാ ) എന്നുള്ളതു” 

തസ്ധ്യ ദേവസ്യ ടേ ആ ദേവന്‍െറ 

മായാ ടം മായയാകുന്നു 

യയാ ടം അതിനാല്‍ ടം ആ മായയാല്‍ 
സ്വയം ടേ താനും 

സമ്മോഹിത? ടം സമ്മോഹിതനായിത്തീരുന്നു. 


ഭാഷ്യം :---ആത്മാവു“” ഏകന്‍തന്നെ എന്നുള്ളതു നിശ്ചയ 
മാണെങ്കിൽ സംസാരരൂപ ങ്ങളായ പ്രാണനു തുടങ്ങിയുള്ള 
അവസാനമില്ലാത്ത ഭാവങ്ങളാല്‍ വികല്ലിക്കപ്പെടുടന്നതെങ്ങ 
നെയാണെന്നു ചോദിക്കുയാണെങ്കില്‍ പറയാം. ഇതു” ആത്മാ 
വാകുന്ന ദേവന്‍െറ മായയാകുന്നു. ഒരു മായാവി പ്രയോഗി 
ക്കുന്ന മായ അതൃന്തനിര്‍മ്മലമായ ആകാശത്തെ ഇലയും പുവു 
മുള്ള മരത്ങളെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞിരിക്കുന്നതായിത്തോന്നത്തക്ക 
വിധത്തില്‍ ആക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നതു പോലെ, ആത്മാവിന്‍െറ ഈ 
മായയ്യം ശുദ്ധമായും ഏക മായുമുള്ള ആത്മാവില്‍ വിവിധവി 
കല്പങ്ങളുണ്ടാക്കുന്നു. ഈ മായയാല്‍ ആ ദേവന്‍ താന്‍തന്നെയും 
മോഹിപ്പിക്കപ്പെട്ടവനെപ്പോലെ ആയിത്തീരുന്നു. ““മമമായാ 
ദുരത്യയാ"' (എന്‍െറ മായ അതിക്രമിക്കുവാന്‍ സാധിക്കാത്ത 


താണു) എന്നു ഭഗവാന്‍തന്നെ പറഞ്ഞിട്ടുമുണ്ടു”. 9 
കാരിക --- 

പ്രാണ ഇതി പ്രാണവിദോ ഭൂതാനീതി ച തദ്വധിദഃ 

ഗുണാ ഇതി ഗുണവിദസ്തത്ത്വാനീതി ച തദ്ധിദഃ ക) 
പ്രാണഃ ഇതി ക പ്രാണന്‍ എന്നു" 

പ്രാണവിദഃ ട പ്രാണവിത്തുകളം 

ഭൂതാനി ഇതി ട ഭൂത ങ്ങഠം എന്നു്‌ 

തദ്ധിദഃ ച ജട ഭൂതവിത്തുകള, 

ഗണാഃ ഇതി ടോ ഗുണങ്ങടം എന്നു" 

ഗുണവിദഃ 


ട ഗുണവിത്തുകളം 


86 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [2.40] 
വൈതലഥ്യം 


തത്ത്വാനി ഇതി - തത്ത്വങ്ങഠം എന്നു 
തദ്വിദഃ ച ടേ തത്ത്വവിത്തുകളും കല്പിക്കുന്നു. 


സാരം. മായയാല്‍ ആത്മാവു്‌ പ്രാണാദികളായ പല 
ഭാവങ്ങളായി വികല്ലിക്കപ്പെടുന്ന എന്നു പറഞ്ഞുവപ്പോ. 
അവ ഏവയാണെന്നുള്ളതിനുദാഹരണങ്ങം പഠയുന്നു:-- 
ഹിരണ്യഗര്‍ഭനോ തടസ്ഥനായ ഈശ്വരനോ ആന്ന്‌ ജഗ 
ത്തിനു ഹേതുവെന്നു” ഹിരണൃഗര്‍ ഭോപാസകന്മാരും വൈശേ 
ഷികാദികളം കല്‌ പിക്കുന്നു. പൃഥിവ്യപഫ്ലേജോവായുക്കഠം 
എന്ന നാലു ഭൂതങ്ങളെക്കൊണ്ടാണു്‌ ജഗല്‍സ്ൃഷ്ടി എന്നാണ്‌ 
ലോകായതികന്മാര്‍ (നാസ്ത്രികന്മാര) പറയുന്നതു”. സാമ്യാവ 
സ്ഥയില്‍ ഇരിക്കുന്ന സത്ത്വരജസ്തമസ്തകളെന്ന മൂന്നു ഗുണങ്ങ 
കാണു” മഹത്തത്ത്വം മുതലായ രൂപത്തിലുള്ള ജഗത്തിനു 
കാരണമെന്നാണു സാംഖ്യന്മാരുടെ മതം. ആത്മാവു“, അവിദ്യ, 
ശിവന്‍ എന്ന മൂന്നു തത്ത്വങ്ങളാണ്‌” സര്‍വജഗത്തിനേയും 
പ്രവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതെന്നു ശൈവന്മാര്‍ വിചാരിക്കുന്നു. 20 


കാരിക--- 
പാദാ ഇതി പാദവിദോ വിഷയാ ഇതി തദ്വിദഃ 


ലോകാ ഇതി ലോകവിദോ ദേവാ ഇതി ച രദ്വിദഃ 2 


॥ 


പാദാഃ ഇതി പാദങ്ങാഠം എന്നു” 


പാദവിദഃ ട പാദവിത്തുകളം 

വിഷയാട ഇതി ട്‌ വിഷയങ്ങാം എന്നു” 

തദ്വിദഃ ട വിഷയവിത്തുകളം 

ലോകാഃ ഇതി ട ലോകങ്ങാം എന്നു" 
ലോകവിദഃ ടേ ലോകവിത്തുകളം 

ദേവാഃ ഇതി ) ച ദേവന്മാര്‍ എന്നു 

തദ്വിദഃ ച - ദേവവിത്തുകളം കല്‌പിക്കുന്നു. 





സാരം---ഒരേ ആത്മാവിന്‍െറതന്നെ വിശ്വന്‍ മുതലായ 
നാലുപാദങ്ങളാണു സര്‍ വവ്ൃ വഹാരത്തിനും ഹേതുക്കളായി 
ത്തീരുന്നതെന്നു പാദവിത്തുകഠം പറയുന്നു. വീണ്ടം വീണും 
ഭൂജിക്കപ്പെടുന്ന ശബ്ദാദികളായ വിഷയങ്ങളാണു ജഗദ'ഡടക 


ങ്ങഠം എന്നാണു വാത്ധ്യായനന്‍ മുതലായവരുടെ മതം. 


[2.21] ശാങ്കരഭാഷ സാരത്തോടുകൂടിയതു”. 817 


ഭൂര്‍ലോകം, ഭവര്‍ലോകം, സ്വര്‍ലോകം എന്നു മൂന്നു ലോക 
ങ്ങളാണു വാസ്തവമായിട്ടുള്ളതെന്നു പാരാണികന്മാര്‍ വിചാ 
രിക്കുന്നു. അഗ്നീന്ദ്രാദികളായ ദേവന്മാരാണു്‌ അതാതു 
ഫലങ്ങളെത്തരുന്നതു”, ഈശ്വരനല്പ എന്നു” ദേവതാകാ 
ണ്ഡത്തെ പ്രമാണമായി സ്വീകരിക്കുന്നവര്‍ പറയുന്നു. ക. 


കാരിക---- 
വേദാ ഇതി വേദവിദോ യജ്ഞാ ഇതി ച തദ്വിദഃ 


ഭോക്തേതി ച ഭോക”തൃവിദോ ഭോജ്യമിതിച തദ്വിദഃ കി 





വേദാഃ ഇതി ചട വേദകങ്ങാം എന്നു” 
വേദ വിദഃ ടം വേദവിത്തുകളം 
യജ്ഞാഃ ഇതി ചോ യജ്ഞഞ്ങഠം എന്നു 
തദ്വിദഃ ച -. യജ്ഞവിത്തുകളം 
ഭോക്താ ഇതി ടെ ഭോക്താവെന്നു” 
ഭോക്ക്‌തൃവിദഃ ടം ഭോക്‌തൃവിത്തുകളം 
ഭോജ്യം ഇതി ചേ ഭോജ്യമെന്നു” 
തദ്വിദഃ ച ടോ ഭോജ്യവിത്തുകളം വിചാരി 
ക്കുന്നു. 
സാരം---ജൃഗ്വേദം മുതലായ നാലു വേദങ്ങളാണു തത്ത്വ 


ങ്ങഠം എന്നു വേദപാഠകന്മാര്‍ പറയുന്നു. ജ്യോതിഷ്യോമാദി 
യജ്ഞങ്ങളാണു വാസ്ുവത്തിലുള്ളതെന്നാണ ബാധായനന്‍ 
മുതലായ യാജ്ഞികന്മാരുടെ അഭിപ്രായം. ആത്മാവു ഭോക്താ 
വുമാത്രമാണു”. കര്‍ത്താവല്പ എന്നു സാങ്‌ഖ്യന്മാര്‍ സിദ്ധാ 
ന്തിക്കുന്നു. സുപകാരന്മാരാകട്ടെ, ഭോജ്യമാണു വസ്ത്പ എന്നു 
പ്രതിജ്ഞചെയ്യന്നു. 


കാരിക-- 
സൂാഷ്യ ഇതി സുൂക്ഷവിദഃ സ്ഥൂലഇതി ച തദ്വിദഃ 
മൂര്‍ത്ത ഇതി മൂര്‍ത്തവിദോ മൂര്‍ത്ത ഇതി ച തദ്വിദഃ ക 


സൂക്ഷ”മഃ ഇതി ടം സുക്ഷമമെന്നു” 
സൂക്ഷ്‌മവിദഃ ടോ സൂക്ഷ്‌മവിത്തുകളം 
സ്ഥൂല? ഇതി ട സ്ഥുലം എന്നു്‌ 


98 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”്‌ [2.23] 


വൈത്ഥ്യം 

തദ്ധിദഃ - സ്ഥൂലവിത്തുകളം 
മൂര്‍ത്തഃ ഇതി ജേ മൂര്‍ത്തം എന്നു” 
മൂര്‍ത്തവിദുഃ ടം മൂര്‍ത്തവിത്തുകളും 
അമൂര്‍ത്തഃ ഇതി ടോ അമൂരത്തം എന്നു 
തദ്വിദഃ ടെ അമൂര്‍ത്തവിത്തുകളം 
വദന്തി ടേ പറയുന്നു. 


സാരം --ആത്മാവു'” അണുപരിണാമമെന്നു ചിലര്‍ പറ 
യുന്നു. ഞാന്‍ എന്നുള്ള ബോധം ശരീരത്തില്‍ ഉണ്ടാകുന്നതു 
കൊണ്ടു” സ്ഥൂലമായ ശരീരംതന്നെയാണു* ആത്മാവെന്നു 
നാസ്ത്രികന്മാരില്‍ ഒരുകൂട്ടര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ത്രിശയലധാ 
രിയായ മഹേശ്വരനോ ചക്രാദിധരനായ വിഷ'ണുവോ 
പോലേ മുരത്ത നായിട്ടുള്ളവനാണു”്‌ ആത്മാവെന്നു” ആഗമിക 
ന്മാര്‍ പറയുന്നു. അമൂര്‍ത്തവും യാതൊരാകൃതിയുമില്പാത്തതും 
സ്വഭാവശുൂന്യവുമായിട്ടള്ളതാണു പരമാര്‍ത്ഥവസ്തു എന്നു 
ശൂനൃയവാദികഠം വാദിക്കുന്നു. ളം] 


കാരിക--- 
കാല ഇതി കാലവിദോ ദിശഇതി ച തദ്വിദഃ 


വാദാ ഇതി വാദവിദോ ഭവനാനീതി തദ്വിദഃ . കള്‍ 
കാലഃ ഇതി ടേ കാലം എന്നു” 

കാലവിദഃ -: കാലവിത്തുകളും 

ദിശഃ ഇതി ട ദിക്കുകളാണെന്നു” 

തദ്വിദഃ -. ദിക്കുകളെ അറിയുന്നവരും 
വാദാഭ ഇതി ടോ വാദങ്ങാഠം എന്നു” 

വാദവിദ; ടേ വാദവേദികളം 

ഭവനാനി ഇതി -. ഭവനങ്ങളാണെന്നു്‌ 

തദ്വിദഃ ടേ ഭവനജ്ഞന്മാരും പറയ്യന്നു. 


സാരം---കാലമാണു പരമാര്‍ത്ഥമെന്നു ജ്യോതിര്‍ വിത്തു 
കരം വാദിക്കുന്നു. ദിക്കുകളാണു പരമാര്‍ത്ഥമെന്നാനണന സ്വരോ 
ദയവിത്തുകളടെ മതം. ധാതുവാദം, മന്രവററം വതപായ 
വാദങ്ങളാണു വസ്യ്രഭൂത ങ്ങളായിട്ടള്ളതെന്നക പിന്നെ 


[2.24] ശാങ്കരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടിയതു"” 89 


ചിലരുടെ സിദ്ധാന്തം. പതിന്നാലു ഉവനങ്ങാംക്കാണു 
ഭവനകോശപിത്തുകടം വാസ്പുവത്വം കല”പിക്കുന്നതു”. 24. 


കാരിക 


മനഇതി മനോവിദോ ബുദ്ധിരിതി ച തദ്വിദഃ 


ചിത്തമിതി ചിത്തവിദോ ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാ ച തദ്വിദഃ ക 
മനഃ ഇതി ട മനസ്സൃതന്നെയാണു* ആത്മാവെന്നു” 
മനോവിദ; ട മനോവിത്തുകളും 

ബുദ്ധിഃ ഇതി ടോ ബുദ്ധിയാണ്‌ ആത്മാവെന്നു” 
തദ്വിദഃ ച ടം ബുദ്ധിയേ അറിയ്യന്നവരും 
ചിത്തം ഇതി  ചിത്തമാണെന്നു്‌ 

ചിത്തവിദഃ ടോ ചിത്തവിത്തുകളും 

ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാ ഇതി ടട. ധരമ്മാധര്‍മ്മങ്ങഠം എന്നു” 

തദ്വിദഃ ച ട ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മവേദികളം 


വാദിക്കുന്നു. 


സാരം---മനേസ്സതന്നെയാണു ആത്മാവെന്നാണു” ഒരുകൂട്ടം 
നാസ്ത്രികന്മാരുടെ അഭിപ്രായം. ബുദ്ധിയാണ്‌ ആത്മാവെന്നു 
ബൌദധന്മാര്‍ സിദ്‌ധാന്തിക്കുന്നു. ബാഹ്ക്യാകാരശുൂന്യമായ 
വിജ്ഞാനത്തെ ചിത്തമെന്നു പറയുന്നു. അതാണാത്മാ 
വെന്നു” ഒരുകൂട്ടര്‍ വാദിക്കുന്നു. വിധി നിഷേധരൂപമായ 
ചോദന (വേദത്തിലുള്ള പ്രേരണ)യാല്‍ അറിയപ്പെടുന്ന 
ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങളാണു പരമാര്‍ത്ഥങ്ങഠം എന്നാണു മീമാംസക 
ന്മാരുടെ അഭിപ്പായം. ക 


കാരിക---- 
പഞ്ചവിംശക ഇത്യേകേ ഷഡ്വിംശ ഇതിചാപരേ 


ഏകത്രിശംക ഇത്യാഛുരനത്ത ഇതിചാപരേ. 26 


പഞ്ചവിംശകഃ ഇതി - ഇരുപത്തഞ്ച്യ തത്ത്വങ്ങളാനണു 
പ്രപഞ്ചഘടക ങ്ങഠം എന്നു്‌ 

ഏകേ ട ഒരുകൂട്ടരും 

ഇരുപത്താറു തത്വങ്ങളാണെന്നു്‌ 


॥ 


ഷഡ്വിംശഃ ഇതി 


അപരേ ച ടട മറെറാരുകൂട്ടരും കല്‌പിക്കുന്നു. 


90 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” 12.26] 


വൈതഥ്യം 

ഏകത്രിംശക? ഇതി ജോ മുപ്പുത്തൊന്നെന്നു” 

ആഫ്ഃ ടം ഒരു കൂട്ടര്‍ പറയുന്നു 

അനന്തഃ ഇതി ട അനന്തമെന്നു്‌ 

അപരേചച ജട വേറെ ചിലരും വാദിക്കുന്നു. 


സാരം 





പ്രധാനമെന്നു പറയുന്ന മൂലപ്രകൃതി, മഹത്തത്വം, 
അഹങ്കാരം, പഞ്ചതന്മാത്രങ്ങഠം എന്നു്‌ ഏഴു പ്രകൃതിവികൃതി 
കഠം, അഞ്ചു ജ്‌ ഞാനേന്ദ്രിയങ്ങഠം, അഞ്ചു കര്‍മ്മേന്ദ്രിയ 
ങ്ങഠം, അഞ്ചു വിഷയങ്ങഠം, മനസ്സ്‌ ഇങ്ങനെ പതിനാറു 
വികാരങ്ങഠം, ദരശനസ്വഭാവനായ പുരുഷന്‍ ഇങ്ങനെ 
ഇരുപത്തഞ്ചു വസ്തുക്കളാണു പ്രപഞ്ചമെന്നാണു സാംഖ്യന്മാ 
രുടെ മതം. പതഞ്ജലിമതാനുയായികരം മേല്‍പറഞ്ഞ ഇരുപ 
ത്തഞ്ചു, തത്വങ്ങളോടു്‌"്‌ ഈശ്വരനെക്കൂടിച്ചേര്‍ത്തു” ഇരുപ 
ത്താറു പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ കല്പിക്കുന്നു. പാശുപതന്മാരാ 
കട്ടെ മേല്‍പറഞ്ഞ ഇരുപത്താറു തത്വങ്ങളില്‍, രാഗം, 
അവിദ്യം നിയതി, കാല്കല, മായ ഇവയെക്കൂടിച്ചേരത്തു 
തത്വങ്ങഠം മുപ്പുത്തൊന്നാണെന്നു പറയുന്നു. പദാര്‍ത്ഥഭേദ 
ങ്ങഠം ഇത്രയെന്നു നിയമമില്ലെന്നും അവ അനത്തങ്ങളാ 
ണെന്നും ഒരു കൂട്ടക്കു വാദമുണ്ട്‌. ൧6 


കാരിക--- 


ലോകാന്‍൯ന്‍ ലോക വിദഃപ്രാഹുരാശ്രമാ ഇതിതദ്വിദഃ 


സ്റ്രീപുംനപുംസകം ലൈങ്‌ഗാഃ പരാപരമഥാപരേ. ൧ 
ലോകാന്‍ ട്‌ ലോകങ്ങളെന്നു്‌ 

ലോകവിദഃ ടട ലോകവിത്തുകഠം 

പ്രാഹുഃ ജോ പപറയ്യന്നു 

ആശ്രമാഃ ഇതി ടം ആശ്രമങ്ങളെന്നു്‌, 

തദ്വിദഃ ട: ആശ്രമവേദികളും പറയന്നു 
സ്്രീപുംനപുംസകം ടാ സ്ത്രീ, പുരുഷന, നപുംസകം എന്നു 


മൂന്നുമാതിരി ലിംഗത്തോടുകൂടിയ 
ശബ്‌ദസമൂഹമാണു തത്വമെസ്ധ്‌ 
ലൈങ്‌ഗാഃ ച: ലൈംഗന്മാര്‍ - വൈയാമരണന്മാര്‍ 
വാദിക്കുന്നു. 


[2.27] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു? 94, 


അഥ ടോ പിന്നെ 
പരാപരം 5: പരവും അപരവുമായ ബ്രഹ്മമെന്നു 
അപരേ ടട മറെറാരുകൂട്ടരും പറയ്യന്നുണ്ടു”, 


സാരം---ലോകാനുരജ്ജനം തന്നെയാണു തത്വമെന്നാണു 
ലൌകികന്മാരുടെ വാദം. ഭക്ഷ൯ മുതലായവര്‍ വിചാരിക്കു 
ന്നതു“, ആശ്രമങ്ങളാണു പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ളതെന്നാണു. 
സ്റ്രീപുംനപുംസകങ്ങളായ ശബ്ദങ്ങഠംക്കാണു, പാരമാര്‍ത്ഥിക 
ത്വമെന്നു വൈയാകരണന്മാര്‍ വാദിക്കുന്നു. പരാപരങ്ങളായ 


രണ്ടു ബ്രഹ്മങ്ങളാണു്‌ അറിയപ്പെടേണ്ടവയായി ഉള്ളതെന്നും 


ഒരു കൂട്ടര്‍ക്കു വാദമുണ്ട്‌: ക7 

കാരിക --- 

സൃഷ്ടിരിതി സൃഷ്ടിവിദോലയ ഇതിചരദ്വിദ, 
സ്ഥിതിരിതിസ്ഥിരിവിദഃസര്‍ വേചേഹതു സര്‍വദാ 28 
സ്തൃഷ്ടിഃ ഇതി ടം സൃഷ്ടിയാണു തത്ത്വമെന്നു” 
സൃഷ്ടിവിദഃ ടം സ്തഷ്ധ്‌ടിപിത്തുകളം 

ചയഃ ഇതി ടേ ലയമാണെന്നു” 

തദ്വിദഃ ച - ലയത്തെ അറിയുന്നവരും 
സ്ഥിതിഃ ഇതി ട സ്ഥിതി ആണെന്നു” 
സ്ഥിതിവിദഃ ടോ സ്ഥിതിപിത്തുകളും പറയുന്നു 
സര്‍വേ ടോ എല്ലാം 

സര്‍വദാ ടാ എപ്പോഴും 

ഇഹതു ടേ ഇതില്‍തന്നെ 


സാരം---സ്തൃഷ്‌ടിയോ സ്ഥിതിയോ ലയമോ ആണ 
തത്വമെന്നു പാരാണികന്മാര്‍ പറയന്നു. എന്നാല്‍ ഇവിടെ 
ഉദാഹരിച്ചവയ്യം ഉദാഹരിക്കാത്തവയുമായി ഏതെല്ലാം 
കല്പനാഭേദങ്ങളുണ്ടോ, അവയെല്ലാം പ്രകൃതാത്മാവില്‍തന്നെ 
കല”“പനാവസ്ഥയില്‍ കല്പിക്കപ്പെടുന്നപയാണുു'. ആത്മാവു 
മാത്രം കല്‌പിതമല്ല. മററുള്ളതൊന്നും, കല“പിതമാക 
കൊണ്ടു കല്‌പന” അധിഷ്ണാനമാകയില്ല. സര്‍വകല?പന 
പാക്കും അധിഷ്യാനമായിരിക്കുന്നതു? 


കല”പിതമല്പാത്ത 
ന)ത്മാവൃതന്നെ. 


92 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു” [2.29] 
വൈതഥൃം | 


ഇതേവരെ കഴിഞ്ഞ 290--മുതല്‍ ൧൫8--വരെ കാരികകളുടെ 





ഭാഷ്യം 


പ്രാണന്‍ എന്നു പറയുന്നതു ബീജാത്മാവായ പ്രാജ്‌ഞനാ 


കുന്നു. സ്ഥിതിവരേയുള്ള മററുള്ളതെല്ലാം അതിന്‍െറ കായ്യ 
ഭേദങ്ങളാണു്‌. മററുള്ള ലൌകികങ്ങളായ ഭേദങ്ങഠം രജ്ജു, 


വില്‍ സര്‍പ്പാദികഠം എന്നപോലെ സര്‍വ പ്രാണികളും 
പരികലഃപിക്കുന്നവയാകുന്നു എന്ന സാരം. ആവക കല”പ 
നകളെല്പാം, അതൊന്നുമില്ലാത്ത ആത്മാവില്‍, ആത്മസ്വരൂപ 
നിശ്ചയമില്ലായ“കനിമിത്തം അവിദ്യയാല്‍ കല്‌പിതങ്ങ 


ളാകുന്നു എന്ന്‌ ആകെയുള്ള അര്‍ത്ഥം. ““പ്രോണഇതിപ്പാണ 
വിദ? ഇത്യാദി ശ്ലോകങ്ങളുടെ പദാര്‍ത്ഥം പ്രത്യേകം 
പ്യാഖ്യാനിക്കുന്നതുകൊണ്ടു വലിയ പ്രയോജനമില്ലാത്തതു 
കൊണ്ടു” അതിനായി യത്തിച്ചിട്ടില്ല. 20--21--22--23--24 
൭5-.26-27--28. 


കാരിക--- 
യം ഭാവം ദര്‍ശയേദ്ൃയസ്ധ്യ തം ഭാവം സതു പശ്ൃതി 


തം ചാവതിസ്ഭൂത്വാസൌ തദ'ഗ്രഹഃ സമുപൈതിതം. 29 


യസ്യ ടം: എവന്നു” 
യം ഭാവം -: ഏതു ഭാവത്തെ ട ഇവിടെ പറഞ്ഞതോ 


പറയാത്തതോ ആയ ഏതു പദാര്‍ത്ഥത്തെ 


ദര്‍ശയേത്‌ ടം കാണിച്ചുകൊടുക്കുന്നവോ -: ആചായ്യ 
നാകട്ടെ, വേറേ വല്പ ആഎഏനുമാകട്ടെ, 
ഇതുതന്നെ തത്ത്വമെന്നു കാണിച്ചുകൊ 


ടക്കുന്നവോ 
തംഭാവം ആ പദാര്‍ത്ഥത്തെ 
സഃ ടോ അവന്‍ 
പശൃതി ടട: താനായിക്കാണുന്നു. 
സഃ ടട അതു” ടട ആഭാവം 
അസ ട്രത്വാ - ഇവനായിത്തീര്‍ന്നിട്ട്‌ 


തം ടട അവനെ 


[2.29] ശാങ്കരഭാഷൃയസാരത്തോടുടകൂടിയതു*. 93 


അവതി ച ട അവനംച്െയ്‌കയുംച്െയ്യുന്നു. ഉപാ 
സകനു മറെറാരിടത്തു പ്രവൃത്തിഷയണ്ടാ 
കാതെ സ്വന്തരൂപത്തില്‍ തടത്തുനി 

തദ്‌ഗ്രഹഃ ടോ അതിലുള്ള നിര്‍ബന്ധം -: ഇതുതന്നെ 
തത്വമെന്നു” അതിലുള്ള അഭിനിവേശം 


തം 


അവനെ ടഉപാസകനെ 
സമുപൈതി ട പ്രാപിക്കയും ചെയ്യുന്ന ൭ ആ 
തത്ത്വംതന്നെ താന്‍ എന്നുള്ള ഉറപ്പു 
ണ്ടാക്കുകയയം ചെയ്യുന്നു. 





ഭാഷ്യം ----ഇതേവരെ പറഞ്ഞ പ്രാണാദികളില്‍ ഒന്നി 
നേയോ, പറയാത്ത വേറേവല്ല പദാര്‍ത്ഥത്തെയുമോ ഏതി 
നെയാണോ ആര്‍ക്കെങ്കില്ലം ആചായ്യുനോ ആപ്പനായ വേറേ 
വല്പവനുമോ ഇതുതന്നെ തത്ത്വമെന്നു കാണിച്ചുകൊടുക്കുന്നതു”, 
അവന്‍ ആ പദാര്‍ത്ഥത്തെ താനായിട്ദോ തന്േറതായിട്ടോ 
കാണുന്നു. ഇപ്രകാരം കാണിച്ചുകൊടുക്കപ്പെടുന്ന പദാര്‍ത്ഥം 
ആ ദ്രഷ്യാവായിത്തീര്‍ന്നിട്ട്‌, അവനെ മററുള്ളതില്‍ പ്രവൃത്തി 
യുണ്ടാകാതെ, അവയില്‍നിന്നെല്ലാം തടുത്തു തന്നില്‍തന്നെ 
നിര്‍ത്തുന്നു. ഇതുതന്നെയാണു തത്വമെന്നുള്ള അഭിനി 
വേശം ആദ്രഷ്‌ടാവിനു വന്നുകൂടുകയും ചെയ്യന്നു. 


കാരിക---- 
ഏതൈരേഷോ  പൃഥഗ്‌ഭാവൈഃ പൃഥഗേവേതിലക്ഷിതഃ 
ഏവം യോ വേദ തത്ത്വേന കല്പയേത്‌ സോ,വിശങ്കിതഃ 30 


ഏഷ കേ ഈ ആത്മാവു്‌ 

അപൃപഥഗഭാവൈഃ ട അതില്‍നിന്നു വേറേയല്ലാതിരി 
ക്കന്ന ഭാവങ്ങളായിട്ട്‌ 

പൃഥക്‌ ഏവ ഇതി ടം വേറേതന്നെ എന്നു 

ലക്ഷിതടഃ ട മൂഡന്മാരാല്‍ നസനിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടിരി 
ക്കുന്നു. 

ഏവം ച ഇപ്രകാരം 

തത്ത്വേന ടേ പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടു 


യ വേദ ആര്‍ അറിയുന്നുവോ 


94 മാണ്ഡൂകോ്യോപനിചത്തു” [2.30] 


വൈത്ഥഥ്യം 
സഃ അവന്‍ 
. അവിശങ്കിതഃ ടോ ശങ്കകൂടാതെ 
കല”പയേത്‌ ടേ കല”പിക്കുന്നു. 
ഭാഷ്യം---ആത്മാവു”, അതില്‍നിന്നു വേറേയല്ലാത്ത 





പ്രാണന്‍ മുതലായ ഭാവങ്ങളായിട്ടു വേറേതന്നെ എന്നു മൂഡ 
ന്മാരാല്‍ കല്‌പിക്കപ്പെട്ടു പോരുന്നു. ഇതു രജ്ജുവിനെ 
സര്‍പ്പാദിപികല്‌പിത്രൂപ ങ്ങളായി വേറേ എന്നു നിശ്ചയി 
ക്കുന്നതു പോലെയാണു”. വിവേകികരംക്കാകട്ടെ, രജ്ജു 
വില്‍ ക്ല'പിതങ്ങളായ സര്‍പ്പാദികരം വേറേ ഇല്ലാത്തതു 
പ്പോലെ ആത്മാവല്പാതെ വേറേ പ്രാണാദികഠം ഇല്ലെന്നു 
സാരം. “ഇദം സര്‍വം യദയമാത്മാ"” (പ്രാണാദികളായ 
ജഗത്തു മുഴുവനും ഈ ആത്മാവുതന്നെ എന്നു ശ്രുതിയുയണ്ടു”. 
ഇപ്രകാരം രജജ്ുവില്‍ സര്‍പ്പധെന്നപോലെ ആത്മാവില്‍ 
കല്പിതങ്ങളായിട്ടുള്ളവ, ആത്മാവല്പാതെ വേറേ ഇല്ലെന്നും, 
അവ എല്ലാം ആത്മാവുതന്നെയാണെന്നും, ആത്മാവു കേവ 
ലനും നിര്‍വികല'പനുമാണെന്നും ശ്രുതികൊണ്ടും യുക്തി 
കൊണ്ടും പരമാര്‍ത്ഥമായി ആരറിയുന്നുവോ അവന്‍ ശങ്ക 
കൂടാതെ, “ഈ വാകാൃത്തിന്‍െറ താല്‌പയ്ും ഈവിധമാണ”? 
ഇതിന്‍െറ അഭിപ്രായം വേറൊന്നാണറു“” എന്നിങ്ങനെ 
വേദാര്‍ത്ഥത്തെ വേര്‍തിരിച്ചു കല്പിക്കും, 


“ നഹൃനധ്യാത്മവിപ്വേദാന്‍ ജ്ഞാതുംശക്‌ നോതി തത്ത്വതഃ 
നഹൃനധ്യാത്മവില്‍കശ്ചിത്‌ ക്രിയാഫലമുപാശ്‌നുതേ”” 


(അധ്യാത്മവിത്തപ്പാത്ത ഒരുവന്‍, വേദങ്ങളെ ശരിയായി 
അറിയയന്നതിനു ശക്തനാകയില്ല. അധ്യ്യാത്മ വിത്തല്ലാത്തവന്‍ 
ക്രിയാഫലത്തെ (പ്രമാണഫലത്തെ അനുഭവിക്കയുമില്ലി 


എന്നാണു മനു പഠയുയന്നതു”. 


കാരിക-- 
സ്വപ'നമായേ യഥാ ദൂഷ്‌“ടേ ഗന്ധര്‍വനഗരം യഥാ 


തഥാവിശ്വമിദം ദുഷടം വേദാന്തേഷവിചക്ഷണൈഃ 31 
സ്വപ”നമായേ _- സ്വപ്‌നവും മായയും 
യഥാ  ഏതുപ്രകാരത്തില്‍ 


[2.31] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 95 


ദൃഷ്‌ടേ ടേ അസത്താണെന്നു കാണപ്പെടുന്നു വോ 
ഗന്ധരവനഗരം ക മായാനിര്‍മ്മിതമായ പട്ടണം 

യഥാ ടോ വശതതപ്രകാരം 

ദൂഷ്‌ടം ടാ അസത്തെന്നു കാണപ്പെടുന്നുവോ, 
തഥാ - അതുപോലെ, 

വേദാന്തേഷു ടേ വേദാന്തങ്ങളില്‍ 

വിചക്ഷണൈഃ ടം വിചക്ഷണന്മാരായിട്ടുള്ളവരാല്‍ 


ഈ ദ്വൈതം മുഴുവനും 
അസത്തെന്നു കാണപ്പെടുന്നു. 


॥ 


ഇദം വിശ്വം 
ി) 


ഭാഷ്യം യുക്തി അനുസരിച്ചു ദ്വൈതം അസത്താണെന്നു 
പറഞ്ഞതു”, വേദാന്തപ്രമാണത്താല്‍ അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതാ 
ണെന്ന പറയുന്നു:----സ്വപ്‌ നവും മായയും വാസ്പവത്തില്‍ 
ഇല്പാത്തവയാണെങ്കിലും പരമാര്‍ത്ഥ വസ്തസ്വരൂപങ്ങളെന്ന 
പോലെ അവിവേകികളുടെ ദൂഷ്‌ടിക്കു കാണപ്പെടുന്നു. 
അതുപോലേതന്നെ, സാമാനങ്ങഠം നിരത്തിവച്ചിട്ടുള്ള കമ്പോ 
ഒങ്ങഠം, വീടുകഠം, മേടകഠം, സ്ര്രീപുരുഷന്മാര്‍, പലമാതിരി 
പ്ൃവഹാരങ്ങഠം ഇവയാല്‍ പവ്യ്യാപ്യമമായ ഗന്ധര്‍വനഗരം 
കണ്ടുകൊണ്ടിരിക്കെത്തന്നെ പെട്ടെന്നു” ഇല്പാതെയായിത്തീ 
രുന്നതായി കാണപ്പെടുന്നു. മേല്‍പറഞ്ഞ സ്വപ്‌നവും 
മായയും ഗന്ധര്‍വനഗരവും അസ്ദ്രൂപങ്ങളായി കാണപ്പെട 
ന്നതുപോലെ പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശികളായ പണ്ഡിതന്മാരാല്‍ 
ഈ ദ്വൈതം മുഴുവന്‍ അസത്താണെന്നു കാണപ്പെടുന്നു. 
അതിനുള്ള പ്രമാണം, “നേഹ നാനാ സ്കി കിഞ്ചന” (ഈ 
ലോകത്തില്‍ ദ്വൈതം ഒന്നും വാസ്തവത്തിലില്ല) ഇന്ദ്രോമാ 
യാഭിഃ$ പുരുരൂുപ ഈയതേ. (പരമാത്മാവു മായനിമിത്തം പല 
രൂപങ്ങളില്‍ കാണപ്പെടുന്നു) ““ആത്തൈവേദമഗ്ര ആസീത്‌" 
(ഈ ജഗത്തെല്പാം ആദ്യം ആത്മാവുതന്നെയായിരുന്നു 
“ബ്രഫൈവേദമഗ്രആസീത്‌* (ആദ്യം ഇതെല്ലാം ബ്രഹ്മംതന്നെ 
യായിരുന്നു) “ദ്വിതീയാദ്പവൈ ഭയം ഭവതി, നതുതദ്‌ദ്വിതീയ 
മസ്തി" (രണ്ടാമതൊന്നില്‍നിന്നാണല്ലോ ഭയമുണ്ടാവുക , 
അങ്ങനെ രണ്ടാമതൊന്നില്ല) “യത്രത്വസ്യ സര്‍വമാത്മൈവാ 


ഭൂത” തത്‌ കേനകം പശോത്‌ കം വിജാനീയാത്‌* (എപ്പോ 
ണോ ആത്മജ്ഞാനിക്ക്‌ എല്പാം താ൯തന്നെയായിത്തിരു 
ന്നതു്‌, അപ്പോം എന്തുകൊണ്ടു" ആരെക്കാണും? ആരേ 
അറിയും? ഇത്യാദി വേദാന്തങ്ങളാകുന്നു. 





96 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” [2.3 
വൈത്ഥ്ൃം 


* തമഃശ്വഭ്രനിഭംദ്ഷ്‌ടം വര്‍ഷബുദ്‌ബുദസന്നിഭം 
നാശപ്രായം സുഖാദ്ധീനം നാശോത്തരമഭാവഗം”” 


(ചെറിയ ഇരുട്ടില്‍ കയര്‍ കിടന്നാല്‍ അതു തറയിലുള്ള 
ഒരു കുഴിയാണെന്നു തോന്നതുപോലേയാണു ദ്വൈതമെന്നു 
വിവേകികടം കാണുന്നു. അതു വര്‍ഷകാലത്തെ വെള്ള 
ത്തിലേ കുമിളപോലെ ചഞ്ചലവും, നാശപ്രായവും സുഖമി 
ല്ലാത്തതും ഒടുവില്‍ നശിക്കുന്നതും നശിച്ചാല്‍ ഇല്പഠാതെയാകു 
ന്നതുമാകുന്നു) എന്നു വ്യാസന്‍ സൂരിച്ചിരിക്കുന്നു. 31 


കാരിക ---- 


ന നിരോധോ ന ചോല്‍പത്തിര്‍ന്നബദ്ധോ ന ചസാധകം 


ന മുമുക്ഷുര്‍ന്നവൈമുക്ത ഇത്യേഷാ പരമാര്‍ത്ഥതാ. ദ്‌, 
നിരോധഃ ടം നിരോധം - നാശം 
ന ട ഇല്ല. 
ഉല്‍പത്തിഃ ച ട ഉല്‍പത്തിയും 
ന - ഇല്ല. 
ബദ്ധഃന ടേ ബദ്ധന്‍ ഇല്ലം സംസാരി ഇല്ല 
സാധകഃചചന ച സാധകനും (മോക്ഷത്തെ സാധിക്കുന്ന 
വനും) ഇല്ല. 
മുമുക്ഷു; ന ടം മോക്ഷത്തെ ആഗ്രഹിക്കുന്നവന്‍ ഇല്ല. 
മുക്തഃ ന വൈ ടം മുക്തനും ഇല്ല. 
ഇതി ഏഷാ ടം എന്നുള്ളതാണു 
പരമാര്‍ത്ഥതാ ട പരമാര്‍ത്ഥ സ്ഥിതി. 
ഭാഷ ം൦-പ്രകരണാര്‍ത്ഥത്തെ ഉപസംഹരിക്കുന്നു: .. 


ദ്പൈതമെല്പാം അസത്യവും ആത്മാവൊന്നുമാത്രം പരമാര്‍ത്ഥ 
മായിട്ടുള്ളതും ആണെന്നു വരുമ്പോരം ലാകികവും വൈദിക 
വുമായ ഈ വ്യവഹാരമെല്പാം അവിദ്യാവിഷയമാണെന്നു 
സിദ്ധമാകുന്നു. അപ്പോം നിരോധമില്പ. നിരോധമെന്നു 
പറയുന്നതു പ്രളയ (നാശ മാകുന്നു. ഉല്‍പത്തിയു (ജനനവു) 
മില്ല. ബദ്ധനും ---- സംസാരിയായ ജീവനും .._ ഇല്ല. 
മോക്ഷത്തെ സാധിക്കുന്നവനുമില്പ. മോക്ഷം ആഗ്രഹിക്കുന്ന. 


[2.32] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. [1 


വനുമില്പ. ബന്ധമുക്തനുമില്ല. ഉല്‌പത്തി പ്രളയങ്ങഠം 
ഇല്പാത്തതുകൊന്ടു ബന്ധം മുതലായവ ഇല്ലെന്നു സാരം. 
ഇതാണു പരമാര്‍ത്ഥ സ്ഥിതി. ഉല്‍പത്തിയും പ്രളയവുമില്പാ 
ത്തതു” പ്വൈതമില്പാത്തതുകൊണ്ടുതന്നെയാണു. “യത്രഹി 
ദ്വൈതമിവ ഭവതി” :യ ഇഹ നാനേവ പശൃതി* “ആത്തൈ 
വേദം സര്‍വം' “ബ്രഫൈവേദംസര്‍വം” “ഏകമേവാദ്വി 
തീയം* “ഇദം സര്‍വംയദയമാത്മാ" ഇത്യാദി പല ശ്രതിക 
ളില്‍നിന്നും ദ്വൈതമില്ലെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു. ഉള്ള വസ്തു 
വിനല്പാതെ, ഇല്ലാത്ത മുയല്‍ക്കൊമ്പു മുതലായതിനു” ഉല്‍പ 
ത്തിയോ നാശമോ ഇല്ലല്ലോ. അദ്വൈതം ഉണ്ടാവുകയോ 
നശിക്കയോ ചെയ്‌കയുമില്ല. അദ്ധയമാണെന്നും ഉല്‍പത്തി 
യം പ്രളയവുമുള്ളതാണെന്നും പറയുന്നതു പരസ്സുരവിരുദ്ധമാ 
കുന്നു. പ്രാണാദി രൂപമായ ദ്വൈതവ്യവഹാരമാകട്ടെ, 
രജളൂസര്‍പ്പംപോലെ ആത്മാവില്‍ കല്‌പിതമാണെന്നു 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. സര്‍പ്പാദിരൂപമായ മനോവികല്പന രഞ്ജു 
വില്‍ ഉണ്ടാവുകയോ നശിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ലല്പോ. മന 
സ്റ്റില്‍ രജ്ജൂസര്‍പ്പത്തിനു” ഉല്‍പത്തിയോ പ്രളയമോ ഉണ്ടാ 
കുന്നതുമില്ല. രജ്ജുവിലും മനസ്സിലും രണ്ടിടത്തും രജളൂസര്‍പ്പ 
മുണ്ടാകുന്നു എന്നും നശിക്കുന്നു എന്നും പറവാനും നിവ്പ 
ത്തിയില്ല. ഒന്നിനു രണ്ടിടത്തു ഉല്‍പത്തി പ്രളയങ്ങഠം ഉണ്ടാ 
കുന്നതായി അനുഭവമില്ല. അതിനാല്‍ രജ്ജുസര്‍പ്പം മാനസ 
മാകുന്നു. ദ്വൈതവും ഇതുപോലെതന്നെ . മാനസമാണ്ട്‌. 
മനസ്സ നിഗ്രഹിക്കപ്പെട ഭമ്പാഴും സുഷുപ്ലാവസ്ഥയിലും ദ്വൈത 
ഗ്രഹണമുണ്ടാകുന്നില്ല. അതിനാല്‍ ദ്വൈതം മനസ്സിന്‍െറ 
കല്‌പനമാത്രമാണെന്നുള്ളതു സിദ്ധംതന്നെ. അതുകൊണ്ടു, 
ദ്വൈതം അസത്തായതിനാല്‍ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിരോധാദി 
കളൊന്നുമില്ലെന്നു പറഞ്ഞതു ശരിതന്നെ. 





പൂര്‍വപക്ഷം ഇങ്ങനെയാണെങ്കില്‍ ദ്വൈതമില്ലെന്നു 
ബോധിപ്പിക്കുന്നതിലല്ലാതെ അദ്വൈതമുണ്ടെന്നു ബോധിപ്പുി 
ക്കുന്നതില്‍ ശാസ്ത്രം വ്യാപരിക്കയില്പ. എന്തെന്നാല്‍, അഭാ 
വത്തെ ബോധിപ്പിക്കുന്നതിനു പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ശാസ്ത്രം 
ഭാവത്തെ ബോധിപ്പിക്കുന്നതില്‍ വക്യാപരിക്കുക എന്നതു 
വിരുദ്ധമാണ്‌. അങ്ങനെ വരുമ്പോഠം അദ്വൈതം 
പരമാര്‍ത്ഥമാണെന്നുള്ളതിലേക്കു പ്രമാണമൊന്നുമില്ലാത്ത 


98 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [2.32] 
വൈത്വഥ്യം 


തിനാല്‍ എല്ലാം ശുനൃമെന്ന വാദത്തില്‍ പയ്യവസാനിക്കും. 
ദ്വൈതവും ഇല്പാത്തതാണെല്ലയോ. 


സമാധാനം--ശൂന്യവാദത്തിനു പ്രമാണമൊന്നുമില്ല. 
എന്നുമാത്രമല്ല, രജ്ജുവില്‍ ആരോപിതങ്ങളായ സര്‍പ്പാദി 
കഠംക്കു രജ്ജു അധിഷഫ്ടാനമായിരിക്കുന്നതുപോലെ, ദ്വൈതക 
ല്യനയ്ും, അധിഷ്യാനമുണ്ടായിരിക്കണം. എന്തെന്നാല്‍ നിരധി 
വനമായി ഭ്രമമിലപ്പ. ആ അധിഷ്ഠാനമായി അദ്വൈതം 
സ്വികരിക്കേണ്ടതാണു”, എന്നു്‌ ഓംകാരപ്രകരണത്തില്‍ 
നിരാകരിച്ചിട്ടുള്ള ഈ വാദത്തെ എന്തിനാണു വിണ്ടും 
ജീവിപ്പിക്കുന്നതു”? 





പിന്നെയും പുര്‍വപക്ഷം --- സര്‍പ്പവികല്‌പത്തിനു* 
അധിഷ്യാനമായിരിക്കുന്ന രജ്ജുവും വികല”പിതം തന്നെയാ 
ണെല്ലോ. അതുകൊണ്ടു നിങ്ങളുടെ ദൂഷ്‌ടാന്തം ശരിയല്ല. 


സമാധാനം---നിങ്ങാക്കു സമ്മതമായിട്ടുള്ളതുതന്നെ 
൫ഷ്‌ടാന്തമായിപ്പുറയണമെന്നു നിയമമില്ല. പ്രസിദ്ധമായ 
ദൃഷ്‌ടാന്തം പഠഞ്ഞാല്‍ അതുകൊണ്ട്‌ അന്യനെ ബോദ'ധ്ൃയ 
പ്പെടുത്താവുന്നതാണു”. ട്രമത്തിനു തടസ്സ്മുണ്ടാകു മ്പോഠം 
ശേഷിക്കുന്നതേതോ, അതു സത്യമാണെന്നു, രജ്ജു മുതലായ 
തില്‍ കണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. ദ്വൈതട്രമത്തിമ൯റ തടസ്സത്തിന്‌ സാക്ഷി 
യായി വിളങ്ങുന്ന ചൈതന്യം കല്‌പിതമല്പാത്തതുകൊണ്ടു 
തന്നെ അതു സത്താണെന്നു വരുന്നതിനാല്‍ ശ്രുനൃത്വത്തിനു 
പ്രസക്തിയില്ല. 





പൂര്‍വപക്ഷം----അതും രജ്ജൂയസര്‍പ്പം പോലെ അസത്താ 
ണെന്നു വിചാരിച്ചുകൂടയോ? എന്തെന്നാല്‍ അതു പ്രമാണസ്ി 
ദധമല്പല്ലോ. 


സമാധാനം---പാടില്ല. രജ്ജൂസര്‍പ്പം ട്രമവിഷയമാ 
യതുകൊണ്ട്‌ അസത്താണറു”. ആത്മാവാകള്ടെ ഭ്രമത്തിനു 
സാക്ഷിയായതുകൊണ്ടു ട്രമത്തിനു വിഷയമല്ലെന്നുള്ളതു 
തീരച്ചയാണു”. അതിനാല്‍ അതു” അനത്തല്ല. എന്നുമാത്ര 
മല്ല, അപ്രാമാണിക മായിട്ടുള്ളതെല്പാം അസത്തെന്നു, വിപാ 


ി ഹു $ 
രിക്കുന്നതു” അബദ്ധവുമാണ്‌. ഇതു സര്‍പ്പമല്ല. രജ്ജുതന്നെ 
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യെന്നുള്ള നിശ്ചയത്തിനു മുമ്പും, പ്രമാണസിദ്‌ധമല്ലെങ്കിലും, 
അറിയപ്പെടാതെ രജ്ജുഖണ്ഡം ഉള്ളതായിത്തന്നെ അംഗീക 
രിക്കപ്പെടുന്നുണ്ടല്പോ. അതുപോലെ ഒരിക്കലും പ്രമാണസിദ്ധ 
മല്ലെങ്കിലും ആത്മാവു സത്തുതന്നെ ആയിരിക്കാവുന്നതാണു്‌. 
വികല്പന ഉണ്ടാകുന്നതിനുമുമ്പ വികല പിക്കുന്നവന്‍ ഉണ്ടെ 
ന്നുള്ളതു സിദ്ധമാണെന്നു അംഗീകരിക്കാറുമുണ്ടു', അതിനാല്‍ 
ആത്മാവു അസത്താണെന്നു പറയുന്നതു ശരിയല്ല. 


പൂര്‍വപക്ഷം---സ്വരൂപത്തില്‍ വ്്യാപാരമില്ലെങ്കില്‍ 
ശാസ്്രം ദ്വൈതവിജ്ഞാനത്തെ നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതെ 
ങ്ങനെ? രജ്ജു മുതലായ പ്രമാണസിദ്ധങ്ങളായ ധര്‍മ്മികളി 
ലാണു സര്‍പ്പാദികളെ പ്രതിഷേധിക്കാറുള്ളതു”. ആത്മാവു 
പ്രമാണസിദ്ധമല്ലെങ്കില്‍, അതില്‍ ദ്വൈതമില്ലെന്നു ബോധി 
പ്പിക്കുന്ന ശാസ്ത്രം അയുക്തമാണെന്നു സാരം. 





സമാധാനം----ഈ ആക്ഷേപത്തിനു തരമില്ല; രജ്‌ജു 
വില്‍ സര്‍പ്പാദികഠം എന്നപോലെ ദ്ദൈതം ആത്മാവില്‍ 
അവിദ്യയാല്‍ ആരോപിക്കപ്പെടുന്നതാകുന്നു. ഉണ്ടെന്നു” 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള ധര്‍മ്മിയിലാണു പ്രതിഷേധം. 
അല്ലാതെ പ്രമാണസിദ്‌ധമായിട്ടുള്ളതില്‍തന്നെയാണെന്നു 
പറവാന്‍ പാടില്ല. അങ്ങനെ പറയുയന്നപക്ഷം വിശേഷണം 
വ്യര്‍ത്ഥമായിത്തീരും. അതിനാല്‍ അപ്രകാരം സ്വീകരിക്കു 
ന്നില്ല. ആത്മാവു എല്പാ കല“പനകരയംക്കും അധിഷ്ടാന 
മായി സ്‌ഫുമുരിക്കുന്നുണ്ടെന്നു, സ്വീകരിച്ചിട്ടള്ളതുമാണു”. 
അതിനാല്‍--ആത്മാവു” ഉണ്ടെന്നു സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടള്ള 
ധര്‍മ്മിയാകകൊണ്ടു-അതില്‍ ദ്ധവൈതപ്രതിഷേധം സംഭ 
വിക്കും. ഞാന്‍ സുഖിയാണു*; ദുഃഖിയാണു”; മൂഡനാണു”; 
ജനിച്ചവനാണു* ; എനിക്കു വയസ്സായി; എനിക്കു മരണ 
മുണ്ടു”; ഞാന്‍ ദേഹിയാണു്‌; ഞാന്‍ കാണുന്നു; ഞാന്‍ വ്യക്ത 
നാണു”, ഞാ൯ അധച്യക്തനാണു, ഞാന്‍ കര്‍ത്താവാണു; 
ഫലം അനുഭവിക്കുന്നവനാണുറു്‌; ഞാന്‍ സംയുക്തനാണുു; 
വിയൃയക്തനാണു”; ക്ഷീണനാണദു”; പവൃദ്‌ധനാണു”; ഇവ 
എല്ലാം എന്േറതാണു”; എന്നുംമററുമുള്ളതെല്ലാം ആത്മാവില്‍ 
ആരോപിക്കപ്പെടുക യാണു”. ഇവയിലെല്ലാം സര്‍പ്പധാരാ 
ദികളില്‍ രജ ജൂ എന്നപോലെ ആത്മാവു” അനുഗതമായിരി 
ഒന്നു. ഈ വിധത്തില്‍ വിശേഷ്യമായ സ്വരൂപബോധം 


100 മാണ്ഡൃകേ്യോപനിഷത്തു” [2.32] 
വൈതഥൃം 


സിദ്ധമായതുകൊണ്ട്‌ അതിനെ ഉണ്ടാക്കേണ്ട ആവശ്യം 
ശാസ്ത്രത്തിനില്പ. ശാസ്ത്രം അസിദ്ധമായതിനെ ബോധിക്കു 
നനതാണു?. അതു സിദ്ധമായിട്ടുള്ളതിനേ അനുവദിക്കുന്നപക്ഷം 
അപ്രമാണമായിത്തീരുകയയം ചെയ്യം. എന്നാല്‍, ശാസ്ത്രം 
ദ്വൈതത്തെ നിഷേധിക്കുന്നതേയുള്ള എന്നുള്ള പക്ഷത്തിലും 
അതുകൊണ്ടു ഫലമില്പായ്‌കയാല്‍ ശാസ്ത്രും അപ്രമാണമാ 
ണെന്നു വാദിപ്പാന്‍ തരമില്ല. എന്തെന്നാല്‍, അവിദൃയാല്‍ 
അധ്യാരോപിതങ്ങളായ സുഖിത്വം മുതലായ വിശേഷങ്ങഠം 
കൊണ്ടുള്ള പ്രതിബന്‌ധത്താലാണു്‌ ആത്മാവു സ്വന്തരൂപ 
ത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യാതിരിക്കുന്നതു”. പ്രതിബന്‌ധം നീങ്ങു 
മ്പോഠം അതു സ്വന്തരൂപത്തില്‍ സ്ഥിതിച്ചെയും. അതുതന്നെ 
യാണുതാനും മോക്ഷം. 





പൂര്‍വപക്ഷം--ശാസ്ര്രം ദ്വൈതത്തെ നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കു 


ന്നതേയുള്ള എങ്കില്‍, അതിനു കാരകത്വമില്ലെന്ന വരും. 


സമാധാനം...സുഖിത്വം മുതലായതിനെ നിവര്‍ത്തിപ്പി 
ക്കുന്ന ശാസ്ത്രം * € നേതി, നേതി?" *“അസ്ഥൂലമശോകാന്തരം* 
ഇത്യാദി വാകൃങ്ങളെക്കൊണ്ടു” ആത്മാവില്‍ അസുഖിത്വാ 
ദിപ്രത്ൃയയമുണ്ടാക്കുന്നുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ ശാസ്ത്രത്തിനു അകാ 
രകത്വം വരികയില്ല. 


പുര്‍വപക്ഷ ം---അസുഖ റിത്വം മുതലായ ധര്‍മ്മഞ്ങഠം 
ആത്മാവിനു സ്വാഭാവിക ങ്ങളായതുകൊണ്ടു്‌ ആത്മാവു 
സഫുരിക്കുമ്പോഠം അവയും സ്‌ഫുരിക്കാതിരിക്കുവാന്‍ 
ന്യായമില്ല. 








സമാധാനം--ചിപ്പിയില്‍ “ഇതു വെള്ളിയാണ്‌" എന്നുള്ള 
ഭൂമമുണ്ടാകു മ്പോഠം “ ഇതു” എന്നുള്ള ചിപ്പിയുടെ അംശത്തിനു 
രജതത്തില്‍നിന്നുള്ള ഭേദം സ്വാഭാവിക മാണെങ്കിലും ദോഷ 
ങ്ങളുടെ മാഹാത്മൃത്താല്‍ അനുഭവപ്പെടാതിരിക്കുന്നതു 
പോലെ, അചിന്തൃശക്തിയായ അവിദ്യയടെ പ്രഭാവ 
ത്താല്‍, ആത്മാവു സ്‌ഫ്മുരിക്കുമ്പോഴും, സുഖിത്വം മുതലായ 
ആരോപങ്ങാംക്കു വിരോധിയായ അസുഖിത്വാദിരൂപത്തില്‍ 
സ്‌ഫുരിക്കാതിരിക്കുന്നതു” അവിരുദ്ധംതന്നെ. അസുഖിത്വഠ 
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ദിധര്‍മ്മങ്ങളും സ്‌ഫുരിക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നാല്‍ ആരോപിത 
ങ്ങളായ സുഖിത്വാദിവിശേഷങ്ങളുണ്ടാവാന്‍ തരമില്ലം 
ഉഷ്ണ ത്വഗുണ രുപമായ വിശേഷത്തോടുകൂടിയ അഗ്നിയില്‍ 
ശീതത്വമുണ്ടാകയില്ലല്വലോ. അതിനാല്‍ യാതൊരു വിശേഷ 
വുമില്പാത്ത ആത്മാവില്‍തന്നെയാണു സുഖിത്വം മുതലായ 
വിശേഷങ്ങഠം കല” പിക്കപ്പെടുന്നതു”. ആത്മാവില്‍ അസു 
ഖിത്വാദിധര്‍മ്മങ്ങളെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശാസ്ത്രമാകട്ടെ 
സുഖിത്വം മുതലായ വിശേഷങ്ങളുടെ നിവ്ൃത്തിക്കു വേണ്ടി 
യൃള്ളതാണെന്നുള്ളതുകൊണ്ടു്‌ അതിനു പ്രാമാണ്യം സിദ്ധ 
മാണു. **സിദ്ധംതൂ നിവര്‍ത്തകത്വാല്‍?* (ബ്രഹ്മത്തില്‍ 
പദത്ങാഠംക്കു വ്ൃല്‍പ്പത്തി ഇല്ലെങ്കിലും, അഭാവത്തെ ബോധി 
പ്പിക്കുന്നതില്‍ു വൃല്‍പന്നമായ നഞ്‌പദത്തോടു ചേര്‍ന്ന 
സ്ഥുലാദിവൃയല്‍പന്ന പദങ്ങളെക്കൊണ്ട സ്വാഭാവികമായ 
ദ്വൈതാഭാവത്തെ ബോധിപ്പിച്ചു” ആരോപിതങ്ങളായ 
വിശേഷങ്ങളെ നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതുകൊണ്ടു ശാസ്ത്ര്പ്രാമാ 
ണ്യം സിദ്‌ധംതന്നെ) എന്നു ദ്രവിഡാചായുരും പറഞ്ഞി 
ട്ടണ്ടു. 2 


കാരിക---ഭാവൈരസദ'്‌ഭിരേവായമദ്വയേന ച കല'പിതഃ 


ഭാവാ അപ്യദ്വയേനൈവ, തസ്കാദദ്വയതാ ശിവാ ടി 

അയം ടോ ഇതു” --- ഈ ആത്മാവു 

അസദ്‌ഭിഃഏവ - അസത്തുക്കഠംതന്നെ ആയ 

ഭാവൈഃ ടേ ഭാവങ്ങളെക്കൊണ്ടും 

അദ്വയേന ച ടം അദ്വൈതത്തെക്കൊണ്ടും - പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തിലുള്ള ആത്മാവിണെക്കൊണ്ടും 

കല്ല്ിതഃ ട്‌ കല്ലിതമാകുന്നു. 

ഭാവാഃഅപി ച പ്രാണന്‍ മുതലായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും 

അദവയേന ഏവ ടട സത്തായ ആത്മാവിനെക്കൊണ്ടുതന്നെ 
കല്പിക്കപ്പെടുന്നവയാകുന്നു. 

തസ്മാത്‌ -- അതിനാല്‍ 

അദ്വയതാ ടം അദ്വയത 

ഥിവാ ച ശിവമായിട്ടുള്ളതാകുന്ന. 


ഭാഷ്യം - ഉല്ത്തിപ്രളയാദികളൊന്നുമില്ലായ്‌കയാകുന്ന 
പക്ഷണത്തോടുകൂടിയ വസ്തൃവാണു പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ള 


102 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തേ”. [2.99] 
വൈതഥ്യം 


തെന്നാണല്ലോ മുമ്പിലത്തെ ശ്രോകത്തിന്‍െറ അരത്ഥം. 
അതിനു ഹേതു പറയുന്നു:--രജ്ജുവില്‍ അസത്തുകളായ 
സര്‍പ്പധാരാദികളെക്കൊണ്ടം, അദ്ധയമായും സത്തായുമുള്ള 
രജ്ജുദ്രവ്യം കൊണ്ടും, “ഇതു സര്‍പ്പുമാണു” “ഇതു ജലധാര 
യാണു,” “ഇതു ദണ്ഡമാണു”" എന്നു രജ്ജുദ്രവ്യംതന്നെ 
കല" പിക്കപ്പെടാറുണ്ടല്ലോ. അതുപോലെ, അനനത്തങ്ങളായ 
പ്രാണാദിഭാവങ്ങഠം പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഇല്ലാത്തവയാണ്‌. 
മനസ്സിളകാതിരിക്കുമ്പോഠം ഒരുത്തനും ഒരു ഭാവവും കണ്ടുപി 
ട്ിക്കുവംന്‍ സാധിക്കയില്ല. ആത്മാവിനു ചലനമില്പ. അങ്ങ 
നെയൃയള്ള ആത്മാവിനു” അനുഭവപ്പെടുന്ന ഭാവങ്ങഠം പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ ഉള്ളവയാണെന്നുു കല്‌ പിക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 
അതുകൊണ്ടാണു പ്രാണാദിഭാവങ്ങഠം അസത്തുകളാണെന്നു 
പറഞ്ഞതു”. അങ്ങനെ അസത്തുകളെന്നു തീര്‍ച്ചയുള്ള പ്രാണാ 
ദികളെക്കൊണ്ടും അദ്വയവും പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സത്തായിട്ടു 
ള്ളതും രജ്ജുപോലേ സര്‍വ വികല്പങ്ങഠംക്കും ആസ്സദവുമായ 
ആത്മാവിനെക്കൊണ്ടും, എപ്പോഴും ഏകസ്വഭാവനാണെ 
ങ്കിലും ഈ ആത്മാവു തന്നെത്താന്‍ കല്ലിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതാകുന്നു. 
ആ പ്രാണാദിഭാവങ്ങളും അദ്വയമായ്യം സത്തായുമുള്ള ആത്മാ 
വിനാല്‍ത്തന്നെ വികല പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളവയാണ്‌. അധി 
പൃാനമില്ലാതെ യാതൊരു കല്‌ പനയും അറിയപ്പെട്ടില്ലല്ലോ. 
അതിനാല്‍, സര്‍വകല്‌പനകാംക്കും ആസ്പുദമായതുകൊണ്ടു, 
സ്വന്തരൂുപത്തില്‍ അദ്വയത്തിനു വൃഭിചാരമില്പാത്തതിനാല്‍ 
കല”“പനാവസ്ഥയിലും അദ്വയത ശിവമായിട്ടുള്ളതാണു”. 
കല”പനകഠം മാത്രമാണു” അശിവമായിട്ടുള്ളതു”. അവ 


രഞ്ജുസരപ്പം മുതലായ വയെപ്പോലെ ത്രാസാദിയെ ഉണ്ടാക്കു. 
ന്നവയാണല്ലോ. അദ്വയത ഭയമില്ലാത്തതാകുന്നു. അതിനാ 
ലാണു അതു ശിവമെന്തു പറഞ്ഞതു”. 





സാരം----നിരോധം മുതലായ തൊന്നുമില്ലെന്നുള്ളതാണറു 
പരമാരത്ഥത എന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. അതു” അയൃക്തമാണെന്നു 
ഒരു ആശങ്ക ഉണ്ടു”. നാനാരസമായ വസ്തു സാമാന്ൃയവിശേ 
ഷാത്മക മാണെന്നുള്ള മതത്തില്‍ നിരോധം മുതലായവയെ 
സാധിക്കുവാൻ പ്രയാസമില്ല. ഈ ആശങ്കയുടെ സമാധാന 
മാണു താഴെ ചേര്‍ക്കുന്നതു”--_പരസ്‌പരം വേറേവേറെയാ 
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യാിരിക്കുന്ന ഭാവങ്ങളാണല്ലോ വിശേഷങ്ങഠം. അവ വൃഭി 
ചാരികളായതുകൊണ്ടു രജ്ജുസര്‍പ്പുംപോലെ അസത്തുകളാ 
കുന്നു. അനുഗതമായ അദ്ധയമാണു സ്ധമാന്യമെന്നു പറയു 
ന്നതു”. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഇല്പാത്ത വിശേഷങ്ങളായിട്ടും , 
മേല്‍പറഞ്ഞവിധത്തിലുള്ള സാമാന്യമായിട്ടം പരസ്‌പര 
ഭേദമില്പാത്തതും അനുഗതവും പൂര്‍ണ്ണവുമായ സത്തയും ചിത്തും 
മാത്രമായിട്ടുള്ളതും, പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതുമായ ആത്മാ 
വിനെ മൂഡന്മാര്‍ അവിദ്യാമാഹാത്മൃത്താല്‍ കല്‌ പിക്കുന്നു. 
വാസ്ധപുവത്തില്‍ സാമാന്യവിശേഷഭാവമില്ല. എന്തെന്നാല്‍, 
സാമാന്യം വിശേഷത്തെ അപേക്ഷിച്ചും വിശേഷം സാമാ 
നയത്തെ അപേക്ഷിച്ചുമല്പാതെ ഇല്ല. സാമാന്യം സിദ്ധി 
ക്കണമെങ്കില്‍ വിശേഷം സിദ'ധിക്കണം. വിശേഷം 
സിദ'ധിക്കണമെങ്കില്‍ സാമാന്യം സിദ്‌ധിക്കണം. ഇങ്ങനെ 
അവ പരസ്സുരാശ്രയങ്ങളാകുന്നു. അതിനാല്‍ ആണു” അവ 
അസത്തുകളാണെന്നു പറഞ്ഞതു“. വിശേഷങ്ങഠം വാസ്മവ 
ത്തിലുള്ളവയല്ലെങ്കിലും സത്തയെത്തന്നെയാണു വിശേഷങ്ങ 
ളായി കലപിച്ചിരിക്കുന്നതെന്നുള്ളതുകൊണ്ടാണു* അവ 
സത്തുകളായി വ്ൃവഹരിക്കപ്പെടുന്നതു”. സത്ത്വവ്യവഹാര 
ങ്ങളെല്ലാം അനുഗതമായ സത്താകാരത്തില്‍ കല്‌ പിക്കപ്പെ 
ട്ടിട്ടുള്ളവയാകുന്നു. ഇപ്രകാരം സാമാനൃവിശേഷഭാവം 
ക തല്‍്പിതമായതുകൊണ്ട്‌ പരമാരത്ഥവയസ്കു അഖണ്ഡൈകരസ 
മാണെന്നു സിദ്ധിക്കുമ്പോഠം ഉല്‍പത്തി പ്രളയാദികളെ 
സാധിക്കുക വിഷമംതന്നെ. 


കാരിക--- 
നാ ഗത്മഭാവേന നാനേദം ന സ്വേനാപി കഥഞ്ചന 


ന പൃഥങ്്‌' നാപ്ഥകള്‍ കിഞ്ചിദിതി തത്ത്വവിദോ വിദ്ടഃ 94 


ഇദം : ഇതു” ച പ്രാണന്‍ മുതലായ 
സംസാരജാതമാകുന്ന ജഗത്തു" 

ആത്മഭാവേന ടം ആത്മാവെന്ന നിലയില്‍ ട- പരമാ 
ര്‍ത്ഥസ്വരൂപത്തില്‍ 

നാനാന ച വേറൊരു വസ്തു അല്പ. 

സ്വേനഅപി 5 സ്വന്തമായ പ്രാണാദിരൂപത്തില്ം 


ധചഥം ചന ച. ഒരുവിധത്തിലും 


304 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”്‌ [2.94] 


വൈത്ഥഥ്യം 
നാനന ടം. വേറൊരു വസ്തു അല്ല 
കിംചിത്‌ ടേ ഒന്നും 
പൃഥക്‌ ന ടോ വേറേയല്ല 
ന അപ്ൃഥകു ടേ വേറേയല്ലാത്തതുമല്പ 
ഇതി ടം. എന്നു്‌ 
തത്ത്വവിദഃ  തത്ത്വവിത്തുകഠംട ആത്മജ്ഞാനി 
കഠം 
വിദുഃ ടം അറിയുന്നു. 





ഭാഷ്യം---അദ്വയത ശിവമായിട്ടുള്ളതാണെന്നു. പറഞ്ഞു 
വല്ലേ? അതെനത്തുകൊണ്ടാണെന്നു പറയുന്നു:----ഒന്നില്‍നിന്നു 
മറെറാന്നിനു പൃഥക”ത്ത്വം ( -- വേറേയാണെന്നുള്ള അവസ്ഥ) 
എവിടെ കാണപ്പപെട്ടിരിക്കുന്നുവോ അവിടെ അശിവം 
ഉണ്ടാകും. വ്യാഘ്ചോരാദികളെ ദൃഷ്ടാന്തമായി എടുക്കാം. 
പ്രഠാണാദി സംസാരരൂപമായ ജഗത്തു”, പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
സത്തായ ആത്മാവെന്ന നിലയില്‍ നിരൂപിക്കപ്പെടുമ്പോടം 
വേറൊരു വസ്തുവല്ല. വെളിച്ചത്തു രജ്ജു സ്വരൂപത്തില്‍ 
അറിയപ്പെടു മ്പോഠം കല്‌പിര.മായ സര്‍പ്പം വേറെ ഉണ്ടായി 
രിക്കയില്ലല്പെം. അതുപോലെ ആത്മസ്വരൂപത്തില്‍ നിരൂ 
പിക്കുമ്പോഠം ജഗത്തും വേറേ ഉണ്ടായിരിക്കയില്ലെന്നു സാരം. 
സ്വന്തമായ പ്രാണാദിരൂപത്തിലും, ഒരിക്കലും ജഗത്തില്ല. 
എന്തെന്നാല്‍, അതു രജ്‌ജകൂസര്‍പ്പംപോലെ കല്‌പിതമാക 
കൊണ്ടുതന്നെ. അശ്വത്തില്‍ നിന്നു മഹിഷം വേറേയായിരി 
ക്ഷന്നതുപോലേ പ്രാണാദിവസ്തു പരസ്സുരവും വേറേയല്ല. ഇപ്ര 
കാരം അസത്തായതുകൊണ്ടുതന്നെ ഒന്നും തമ്മില്‍തമ്മിലോ 
ആത്മാവിനോടോ ഐക്യമുള്ളതുമല്പ. ഇങ്ങനെ പരമാര്‍ത്ഥ 
തത്ത്വത്തെ ആത്മപിത്തുകളായ ബ്രഹ്മണര അറിയുന്നു. അതി 
നാല്‍ അശിവത്തിനു ഹേതുവല്ലാത്തതുകൊണ്ടു പരമാര്‍ത്ഥ 
സത്തതന്നെയാണു ശിവമായിട്ടുള്ളതെന്നഭിപ്രറയം. 





സാരം --പലതായിരിക്കുന്ന ഈ ദ്വൈതം ആത്മാവു 
തന്നെയായിട്ട സിദ“ധിക്കുന്നുവോ സ്വതന്്രമായി സിദ്ധി 
ക്കുന്നു വോ എന്നു വേര്‍തിരിക്കേണ്ടതാണ്‌. അതു” ആത്മാവാ 


യിട്ടു സിദ്‌ ധിക്കുന്നു എന്നു പറവാന്‍ തരമില്ല; എന്തെന്നാല്‍ 


[2.34] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌. 105 


ജഡവും അജഡവും തമ്മില്‍ വിരുദ്‌ധസ്വഭാവങ്ങളംണു. 
അവ ഒന്നായിരിക്കുവാന്‍ പാടില്ല. എന്നു മാത്രമല്ല; ആത്മാവു" 
ഭേദം മു തലായ യാതൊന്നമില്ലാത്ത മാണു. അതും ദ്വൈതവും 
ഒന്നെന്നു വന്തൂന്നപക്ഷം ദ്വൈതം പലതാണെന്നുള്ളതു 
സിദ്‌ധിക്കാതെ പോകയും ചെയ്യം. രണ്ടാമത്തെ പക്ഷവും, 
അതായതു സ്വതന്തമായിട്ടാണ നാനാരൂപത്തിലുള്ള ദ്വൈതം 
സിദ്ധിക്കുന്നതെന്ന്ള്ള പക്ഷവും, ശരിയല്ല. സത്തയ്ക്കും പ്രതീ 
തിക്കും മറൊഠന്നിനന്‍െറ അപേക്ഷയിപല്പായ്‌ക യാണല്ലോ 
സ്വാത.്്്യം. അങ്ങനെയുള്ള സ്വാതന്തൃം പ്വൈതത്തിനു 
ണ്ടെങ്കില്‍ അതുതന്നെ ആത്മാവെന്നു വരും. അപ്പോഠം ആത്മാ 
വല്ലാത്തതു” അദ്വൈതമാണെന്ന വന്നുകൂടും. ഇനിയും, ഈ 
ദ്വൈതം അന്യോന്യം വേറെയായിട്ടുള്ളതോ അല്ലാത്തതോ 
എന്നും വിവേചിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്ന. ദ്വൈതം പരസ്സുരം 
വേറേയാണെന്നു പറവാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. ഒരു ദ്വൈതവും 
പരസ്റുരം വേറേയായിട്ടുതന്നെ സിദ്ധിക്കയില്പ. പൃഥകത്വം 
(വേറേ ആയിരിക്കുക) എന്നതു”, ഏതെങ്കിലും ഒരു പ്രത്യേക 
ധര്‍മ്മത്തെ പുരസ്ത്റരിച്ചുള്ള സ്വരൂപത്തിലായിരിക്കേണ്ട 
താണു”. അന്യോന്യാശ്രയം എന്ന ദോഷം വരുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
ധര്‍മ്മത്വത്തേയും സ്വരൂപത്തേയും നിര്‍വചിക്കുന്നതു പ്രയാ 
സവുമാകുന്നു. അന്യോന്യം വേറേയല്പാതെയും ഒരു ദ്വൈത 
വും സിദ്ധിക്കയില്ല. അങ്ങനെ സിദ്‌ ധിക്കുന്നപക്ഷം, ഘടം, 
പടം മുതലായതു പയ്യായങ്ങളായിത്തീരുന്നതുകൊണ്ടു വ്യവ 
ഹാരംതന്നെ നടക്കുകയില്ലെന്നുവരും. അതുകൊണ്ടു”, വാസ്തു 
വാകാരത്തില്‍ നിരൂപണംചെയ്‌വാ൯ സാധിക്കാത്തതാണു 


ദ്വൈതമെന്നു വന്നുകൂടുന്നു. 4 


കാരിക-- 
വീതരാഗഭയ ക്രോധൈരര്‍മ്മുനിഭിരവേദപാരഗൈഃ 


നിര്‍വിക ല്ലോഹൃയം ദുഷ്ട പ്രപ ഞ്ചോപശമോ ദ്വയഃ 95 


വീതരാഗഭയ ക്രോധൈട ടോ രാഗംം ഭയം, ക്രോധം മുത 
ലായ എല്ലാ ദോഷങ്ങളും 
നീങ്ങിയവരും 

വദപാരഗൈ ക വേദാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ അറി 


യ്ന്നവരും ആയ 


106 മഠണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു”. [2.95] 


വൈത്ധഥ്യം 
മുനിഭിഃ ജേം മുനികളാല്‍ ടെ മനനശീലന്മാ 
രായ വിവേകികളാല്‍ 
നിര്‍വികല്ലഃ ടേ യാതൊരു വികല“പവുമി 
പ്പാത്തതും 
പ്രപഞ്ചോപശമഃ ടോ പ്രപഞ്ചം ശമിച്ചിട്ടുള്ളതും 
ആയ 
അദ്വയഃ ടം. അദ്വയം ട പരമാര്‍ത്ഥവസ്ത്ു 
ദൃഷ്ടഃ ഹി ടേ ദ്ൃഷ്ടമായിട്ടുണ്ട. 
ഭാഷ്യം മേല്‍പറഞ്ഞ സമൃഗ്‌ദര്‍ ശനത്തെ സ്തൃതി 


കടന്നു. __ ഒരിക്കലും രാഗം, ഭയം, ക്രോധം മുതലായ ദോഷ 
ങ്ങളൊന്നുമില്പാത്തവരും വേദാര്‍ത്ഥതത്ത്വജ്ഞന്മാരും മനന 
ശീലന്മാരുമായ വിവേകികളാല്‍ ദ്വൈതവിസ്പാരമില്പാ 
ത്തതും, സര്‍വവികല്‌പശത്ുന്യവും, പരമാര്‍ത്ഥവസ്തുവുമായ 
ഈ ആത്മാവു” അറിയപ്പെട്ടിട്ടുണ്ടു”. വിഗത ദോഷന്മാരും 
വേദാന്താരത്ഥതല്‍പരന്മാരും പണ്ഡിതന്മാരുമായ സംന്യാ 
സികരംക്കുമാത്രമേ പരമാത്മാവിനെ ദര്‍ശിക്കുവാന്‍ സാധിക്ക 
യൃള്ള. അല്പാതെ, രാഗാദിയാല്‍ കലൃഷിതമാനസന്മാരും 
അയഥാര്‍ത്ഥദര്‍ശികളമായ താര്‍ക്കികാദികളായ മററുള്ള 
വര്‍ക്കു സാധിക്കയില്ലെന്നു സാരം. ] 


കാരിക ---- 


തസ്മാദേവം വിദിത്വൈനമദ്വൈതേ യോജയേത*സമൃതിം 


അദ്വൈതം സമനുപ്രാപ്യ ജഡവല്ലോകമാചരേത്‌ 36 
തസ്മാത്‌ ടട അതിനാല്‍ 

ഏനം ടം ഇവനെ ട ഈ പരമാത്മാവിനെ 
ഏവം ടാ ഇങ്ങനെ 

വിദിത്വാ - അറിഞ്ഞു, 

അദ്ൈതേ. ടം അദ്വൈതത്തില്‍ 

സ്‌മൃതിം - സ്മൃതിയെ 

യോജയേത്‌ തോ യോജിപ്പിക്കണം 

അദ്വൈതം ടം അദ്വൈതത്തെ 


സമനുപ്രാപ്യ, ടേ അറിഞ്ഞിട്ടു 


[2.36] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 107 





ജഡവത്‌ ച ജഡനെപ്പോലെ 

ലോകം ച ലോകത്തോടു 

ആചരേത്‌ ട ആചരിക്കണം - പെരുമാറണം 
ഭാഷ്യം൦-ഈ പരമാത്മാവു സര്‍വാനര്‍ത്ഥപ്രശമരൂപമാ 


യതുകൊണ്ടു ശിവവും അഭയവുമായതിനാല്‍ ഇതിനെ 
ഇങ്ങനെ അറിഞ്ഞു” അദ്വൈതത്തില്‍ സ്‌മൃതിയെ യോജിപ്പി 
ക്കണം. തേററായബോധം വളരെക്കാലം ഉണ്ടായിരുന്ന 
തിന്‍െറ വാസനനിമിത്തം വേദാന്താര്‍ത്ഥതാല്‍പ്പയ്യമുള്ള 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കുപോലും അദ്വൈതത്തില്‍ ഉറപ്പ വരാത്തതി 
നാല്‍, അദ്വൈതത്തെ അറിഞ്ഞാലും, പിന്നെയും അതില്‍ 
തന്നെ നിരന്തരമായി മനസ്സിനെ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിച്ചുറപ്പുവരുത്ത 
ണമെന്നു സാരം. വിശപ്പു മുതലായവയെ കടന്നിരിക്കുന്നതും, 
പ്രത്യക്ഷമായി വിളങ്ങുന്നതും, ജനനമരണങ്ങളില്പാത്തതും, 
സര്‍വലോകവ്യവഹാരങ്ങളേയും അതിക്രമിച്ചിരിക്കുന്നതു 
മായ പരമായ ബ്രഹ്മമാണു താന്‍ എന്നുള്ള അദ്വൈതത്തെ 
അറിഞ്ഞതിന്‍െറശേഷം ജഡനെപ്പോലെ ലോകത്തില്‍ പെരു 


മാറണം. താന്‍ ഇന്നവിധത്തിലുള്ളവനാണെന്നു വെളിപ്പെടു 
ത്താതെ പെരുമാറണമെന്നഭിപ്രായം. 96 


കാരിക--നിസ്കതിരന്നിര്‍ന്നമസ്ത്റാരോ നിഃസ്വധാകാരഏവ ച 


ചലാചലനികേതശ്ച യതിയ്യാദുച്ചികോ ഭവേത്‌. 97 
യതിഃ ട യതി ട സംന്യാസി 
നിടസ്തകൂതിഃ ട സ്തൃതിയില്പാത്തവനായും 
നിരന്നമസ്ത്റാരഃ ജോ നമസ്ത്റാരമില്ലപാത്തവനായും 


നിഃസ്വധാകാരഃഏവ ച ടം: സ്വധാകാരമില്ലാത്തവനായ്യം ടം 
പിതൃയജ്ഞമില്പാത്തവനായും 

ചലാചലനികേതഃ ച ടട ചലാചലങ്ങളാകുന്ന (്രലമായ 
ദേഹവും അചലമായ ആത്മത 
ത്ത്വവുമാകുന്ന) നികേത (ആശ്ര 
യ) ത്തോടുകൂടിയവനായും 

യാദ്ടച്ഛികം _: യാദ്ടച്തികനായും ട യദ്ദച്ചയാ 
ലഭിക്കുന്ന സാധനങ്ങളെക്കൊ 
ണ്ടുമാത്രം ദേഹധാരണം ചെയ്യു 
ന്നവനായും 

ഭവേത്‌ ട ഭവിക്കണം. 


108 മാണ്ഡൂകോ്യോപനിഷത്തു” [2.37] 
വൈത്ഥ്യം ) 


ഭാഷ്യം ---ഏതുമാതിരി ചയുകൊണ്ടോാണ ലോകത്തില്‍ 
കഴിച്ചുകൂട്ടേണ്ടതെന്നു പറയുന്നു:---സം ന്യാസ്ധി, സ്തൂതി, 
നമയസ്ത്റാരം മുതലായ വയൊന്നുമില്പാത്തവനായിരിക്കണം. 
ബാഹ്യങ്ങളായ ഏഷണകളെപ്പാമുപേക്ഷിച്ചു” പരമഹംസ 
പരിവ്രാജകത്വത്തെ പ്രാപിച്ചിരിക്കണമെന്നു സാരം. 
““ ഏതം വൈതമാത്മാനം വിദിത്വാ?" ഇത്യാദിയധയ ശ്രുതി 
ഈ അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ പറയുന്നു. “തദ്‌ ബുദ്ധയസ്തുദാത്മാന 
സ്നുന്നിഫ്ാസ്പൂല്‍ പരായണാഃ"" (ആത്മജ്ഞാനികടം വിഷയാ 
നത്തരങ്ങളില്‍നിന്നു പിന്‍തിരിഞ്ഞു”, പരമാര്‍ത്ഥ വസ്പുവില്‍ 
ത്തന്നെ ഉറച്ച ബുദ്ധിയോടുകൂടിയവരും ആ പരമായ വസ്ധത് 
തന്നെ ആയ നിരുപചരിതമായ സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയവരും, 
ആ പരമാത്മാവില്‍തന്നെ നിഷ്ഠട(നിശ്ചയരൂപമായ സ്ഥിതി) 
യോട്ടകൂടിയവരും, ആത്മഭൂതമായ ആ പരമാര്‍ത്ഥവസ്തുത 
തന്നെ പരമായഗതിയായിട്ടുള്ളവരും ആയിരിക്കണം) എന്നു 
സ്‌മൃതിയ്യമുണ്ടു്‌. പ്രതിക്ഷണം മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നതി 
നാല്‍ ശരീരം ചലമാകുന്നു. ആത്മതത്ത്വം അചലമാണു'. 
ചിലപ്പോഠം ഭോജനാദിവ്ൃയവഹാരത്തിനുവേണ്ടി, ആകാശ 
ത്തെപ്പോലെ അചലവും, സ്വരൂപവും ആത്മാവിന്‌ ആശ്രയ 
വുമായ ആത്മസ്ഥിതിയേ വിസ്മരിച്ചിട്ട്‌ ദേഹത്തെ ഞാന്‍ 
എന്നു വിചാരിക്കുമ്പോഠം ചലമായ ദേഹം ആശ്രയമായും, 
അല്ലാത്തസമയം ആത്മതത്ത്വം ആശ്രയമായും ഇരിക്കുന്ന 
തിനാല്‍ ചലാചലനികേതനായിരിക്കും എന്നല്പാതെ 
സംന്യാസി ഒരിക്കലും ബാഹ്ൃയവിഷയങ്ങളെ ആശ്രയിച്ചിരി 
ക്കയില്പ. എന്നു മാത്രമല്പ, അവന്‍ യാദ്ദച്ഛികനായിരിക്കയും 
ചെയ്യം. യദ്ദച്‌ഛയാ ലഭിക്കുന്ന, കാപീനം മാത്രമാകുന്ന 
ആച ഛാദനത്തോട്ുടം ഗ്രാസം (ഉരുള) മാത്രമാകുന്ന ദേഹധാര 
ണോപായത്തോടും കൂടിയ വനായിരിക്കയും ച്ചെയുമെന്നു 
സാരം. വ്‌ 


കാരിക --- 
തത്ത്വമാധ്യയാത്മികം ദൂഷ്യ തത്ത്വം ദുഷ്വാതുബാഹൃതഃ 
തത്ത്വീ ഭൂതസ്തദാരാമസ്തത്ത്വാദപ്രചൃതോ ഭവേത്‌ 8 


ആധ്യാത്മികം ടേ ആധ്്യാത്മികമായി 


തത്ത്വം ടട തത്വത്തെ 


[2.98] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 109 


ദൃഷ്ട്വാ ക കണ്ടിട്ടും 

ബാഹൃതഃ ചേ ബാഹൃമായി 

തത്ത്വം ജട തത്ത്വത്തെ 

ദൃഷ്യ്വാതു ടോ കണ്ടിട്ടും 

തത്ത്വീഭൂതഃ ടട തത്ത്വമായിത്തീരന്നവനായ്ുയം 

തദാരാമഃ ക ആ തത്ത്വത്തില്‍ രമിക്കുന്നവ 
നായയും 

തത്ത്വാത്‌ ടട തത്ത്വത്തില്‍നിന്നു* 

അപ്രച്ൃത്ഃ ട തെററാത്തവനായും 

ഭവേത്‌ ച ഭവിക്കും. 


ഭാഷ്യം --- പുഥിവ്യാദിരൂപമായ ബാഹൃതത്ത്വവും 
ദേഹാദിരൂപമായ ആധ്യാത്മിക തത്ത്വവും രഞ്ജുസര്‍പ്പാദിയേ 
പ്പോലേയും സ്വപ്പമായാദിയേപ്പോലേയും അസത്താകുന്നു. 
““വാച്ചാ രംഭണം വികാരോനാമധേയം '' ഇത്യാദിധ്രുതി 
ഇതിലേയ്ക്കു പ്രമാണമാകുന്നു. ആത്മാവാകട്ടെ, അകത്തും 
പുറത്തും ഒന്നായിട്ടുള്ളതും ജനനമരണങ്ങളില്ലാത്തതും കാരണ 
ശൂന്യവും, വേറേജാതിയില്‍പെട്ടതായി ഒന്നുമില്ലാത്തതും 
കായ്യരഹിതവും, അഖബണ്ഡവും, ആകാശത്തെപ്പോലേ 
സര്‍വത്ര വ്യാപിച്ചിട്ടള്ളതും, സൂക്ഷ്യവും, അചലവും, നിര്‍ഗ്ഗ 
ണവും, നിഷ്കളവും, നിഷ'ക്രിയവും ആകുന്നു. “തത സത്യം, 
സ ആത്മാ, തതത്വമസി? (അതാകുന്നു സത്യം, അതാകുന്നു 
ആത്മാവു; അതു നീയാകുന്നു എന്നു ശ്രുതിയയണ്ടു”. ഇപ്രകാരം 
തത്ത്വത്തെ കണ്ടിട്ട്‌”, തത്ത്വംതന്നെയായിത്തീര്‍ന്ന്‌, ആ 
തത്ത്വത്തില്‍തന്നെ സംന്യാസി രമിക്കും. അല്ലാതെ അതത്ത്വ 
ദര്‍ശിയേപ്പോലെ ബാഹൃവിഷയങ്ങളില്‍ രമിക്കയില്ല. 
ചിത്തത്തെ ആത്മാവെന്നു ധരിച്ചിരിക്കുന്ന ഒരുവന്‍, ചിത്ത 
ചലനത്തെ അനുസിച്ചു” ചിലപ്പോടം ആത്മാവു ചലിക്കുന്ന 
തായി വിചാരിച്ചുകൊണ്ടു”, താന്‍ തത്ത്വത്തില്‍നിന്നു ചലി 
ച്ചതായും ദേഹം മുതലായതായിത്തീരന്നതായും, മനസ്സു 
സമാ ഹിതമായിരിക്കുമ്പോരം താന്‍ തത്ത്വഭൂതനായ്യം പ്രസന്ന 
നായയും തീര്‍ന്നതായ്യം വിചാരിക്കുന്നു. ആത്മവിത്തു” ഇങ്ങനെ 
യായിരിക്കുയില്പ. എന്തെന്നാല്‍, ആത്മാവു” ഏകരൂപമാണു“. 
അതിനു സ്വരൂപത്തില്‍നിന്നു”്‌ ഒരിക്കലും പ്രചൃതിയയണ്ടാക 
യൃധില്പ. “ഞാന്‍ ബ്രഹ്മമാകുന്നു” എന്നുള്ള അത്മതത്ത്വദര്‍ശനം 


110 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [2.38] 
വൈത്വ്യം 


ആത്മജ്ഞാനിക്കു്‌ ഒരിക്കലും പ്രചൃതമാകയില്ല. ““ശുനിചൈ 
വശ്വപാകേച്‌* “*“സമഃ സര്‍വേഷ്യഭൂതേഷു? " ഇത്യാദി സമു 
തികരം ഇതിനു പ്രമാണമാകുന്നു. 38 


ശാഡപാദീയകാരികയില്‍ വൈത്ഥൃയം എന്ന രണ്ടാ 
മത്തെ പ്രകരണം കഴിഞ്ഞു. 


ടം... 
അദ്വൈതം എന്ന മൂന്നാമത്തെ പ്രകരണം 


കാരിക ---- 
ഓം. ഉപാസനാശ്രിതോധര്‍ മ്മോജാതേബ്രഹ്മണിവര്‍ത്തതേ; 


പ്രാഗുല്‍പത്തേരജം സര്‍വം തേനാസൌ കൃപണഃ സ്‌മൂതഃ 1. 


ഉപാസനാശ്രിതഃ ടാ ഉപാസനയെ ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്ന 

ധര്‍മ്മഃ ടാ: ധരമ്മം-: ജീവന്‍ 

ജാതേ ടട ജാതമായ ടം ജനനമുള്ള 

ബ്രഹ്മണി ടോ ബ്രഹ്മത്തില്‍ 

വര്‍ത്തതേ ച വര്‍ത്തിക്കുന്നു. 

ഉല്‍പത്തേ: പ്രാക്‌ -. ഉല്‍പത്തിക്കുമുമ്പു” 

സര്‍വം ടേ എല്പാം 

അജം ചേ ജനനമില്പാത്ത ബ്രഹ്മമാകുന്നു. 

തേന -. അതുകൊണ്ടു്‌ 

അസൌഈ ടം ഇവന്‍ കട ഈ ജീവന്‍ 

കൃപണഃ - കൃപണനെന്നു 

സ്‌മൂൃതഃ ടഃ സമരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു: വിചാ 
രിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം---ഓംകാരനിര്‍ണ്ണുയത്തില്‍ ആത്മാവു, പ്രപ 
ഞ്ചോപശമവും ശിവവും അദ്വൈതവുമാണെന്ന പ്രതിജ്ഞാ 
മാത്രംകൊണു പറഞ്ഞു. “ജ്ഞാതേ ദ്വൈതം ന വിദ്യതേ" 
(അദ്വൈതത്തെ അറിഞ്ഞാല്‍ പിന്നെ ദ്വൈതം ഉണ്ടായിരിക്ക 
യില്പ) എന്നും പറഞ്ഞു. അതില്‍ ദ്വൈതാഭാവം, വൈതഥക, 
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പ്രകരണത്തില്‍, സ്വപ്പം, മഠയ, ഗന്ധര്‍വനഗരം, മുതലായ 
ദൃഷടാന്തങ്ങളെക്കൊണ്ടും, ദ്രശ്ൃത്വം ആദ്ൃന്തവത്ത്വം മുത 
ലായ ഹേമതുക്കളാല്‍ യുക്തികൊണ്ടും പ്രതിപാദിക്കപ്പെട്ടു. 
അദ്വൈതം ആഗമമാത്രം കൊണ്ടാണോ അറിയപ്പെടേണ്ടതു"? 
അതോ യൃക്തികൊണ്ടുകൂടി അതു” അറിവാന്‍ കഴിയുമോ 
എന്നു ചോദിച്ചാല്‍, അതു യുക്തികൊണ്ടും അറിവാന്‍ കഴിയു 
മെന്നാഞത്തരം. അതെങ്ങനെ എന്നു കാണിക്കുവാനായി 
ട്ടാണ്‌” ഈ അദ്വൈതപ്രകരണം ആരംഭിക്കുന്നതു”: ഉപാസ്ധ്യം 
ഉപാസന മുതലായ സകലഭേദങ്ങളും അസത്ൃമായിട്ടുള്ള 
താണു”; കേവലവും അദ്വയവുമായ .ആത്മാവു പരമാര്‍ത്ഥവു 
മാണു“; എന്നാണല്ലോ കഴിഞ്ഞ പ്രകരണത്തില്‍ പറഞ്ഞിട്ടു 
ള്ളതു”. അതെന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, ഉപാസനയെ തനിക്കു 
മോക്ഷസാധനമായി കരുതുന്നവന്‍---അതായതു”, “ഞാന്‍ 
ഉപാസകനാണു“; ബ്രഹ്മം എനിക്കുപാസ്യമാകുന്നു; അതിനെ 
ഉപാസിച്ചിട്ട” ജനിച്ചിട്ടള്ള ബ്രഹ്മത്തിലാണു ഇപ്പ്പോഠം 
ഞാന്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നതു”; ശരീരപതനത്തിന൯ുശേഷം ഞാന്‍ 
അജയമായ ബ്രഹ്മത്തെ പ്രാപിക്കയും ച്ചെയ്യം. ഉല്‍പത്തിഷ്ക്കു 
മുമ്പ” ഇതു സര്‍വവും ഞാനും അജമായിരുന്നു. ഇപ്പ്ോോഠം 
ജാതനും ജാതമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍ വര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നവ 
നുമായ ഞാന്‍ ഏതു” അജമായ ബ്രഹ്മമായിരുന്നുവോ, ആ 
ബ്രഹ്മത്തെത്തന്നെ ഉപാസനകൊണ്ടെ പ്രാപിക്കുന്നുണ്ടു .” എന്നി 
ങ്ങനെ ഉപാസനയേ ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്ന ജീവന്‍----സാധ 
കന്‍, ഇപ്രകാരം ക്ഷുദ്ര ബ്യഹ്‌മവിത്തായതുകൊണ്ട കൃപ 
ണന്‍---ദീനന്‍-- നിസ്സാരന്‍ ആണെന്നു”, നിത്യവും അജവു 
മായ ബ്രഹ'മത്തെ ദര്‍ശിക്കുന്നവര്‍ വിചാരിക്കുന്നു. “ “യദ്വാ 
ചാ നഭയദിതം, യേന വാഗഭ്യദ്യതേ, തദേവബ്രഹ്‌മത്വം 
വിദ്ധി! നേദം യദിദമുപാസതേ'' എന്നും മറവും തലവകാര 
ന്മാരുടെ ശ്രുതിയുമുണ്ടു. 


സാരം--യൃക്തിയേ ആശ്രയിച്ചു” ദ്വൈതവൈത്ഥ്യന! 
രൂപണത്തെ പരിസമാപിപ്പിച്ചിട്ട്‌*, അര്‍ത്ഥസിദ്ധമായ 
അദ്ദൈതത്തേയയം യുക്തികൊണ്ടെ സാധിക്കുന്നതിനായി 
മറെറാരു പ്രകരണത്തെ ആരംഭിക്കുന്നതിനിച്‌ഛിച്ചു 
കൊണ്ടു, ഒന്നാമതായി ഉപാസ്യനെന്നും ഉപാസകനെന്നു 
മുള്ള ഭേദദുഷ്ടിയെ അപവദിക്കുന്നു:--ദേഹത്തിനെറ ധാരണം 


112 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു” [3.2] 
അല്പൈതം 


കൊണ്ടു ധര്‍മ്മമെന്നു പറയപ്പെടുന്ന ജീവന്‍ ഭൂതസംഘ 
ത്തിന്‍െറ ആകാരത്തില്‍ ജനിച്ചിരിക്കുന്ന ബ്രഹ്മത്തില്‍ അഭി 
മാനത്തോടുകൂടി അതില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നു. അവന്‍, ഉല്‍പത്തി 
ഷ്ൂമുമ്പ* എല്ലാം അജമാണെന്നു”, പരമാര്‍ത്ഥവസ്തവിനെ 
കാലാവച്‌ഛിന്നമായി വിച്ചാരിക്കുന്നു, . പിന്നെ അവന്‍, 
പുരുഷാര്‍ത്ഥസാധനമായി ഉപാസനയേ ആശ്രയിച്ചു”, “ശരീര 
പാതാനന്തരം ഞാന്‍ ആ (്രഹ്മത്തെത്തന്നെ പ്രാപിക്കുന്നുണ്ട* 
എന്നുള്ള മിഥ്യാജ്ഞാനത്തോടുകൂടി സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതിനാല്‍ 
അവന്‍ കൃപണനാലണന്ന (ബഹ്‌മവിത്തുകഠം വിചാരിച്ചു 
വരുന്നു. 1 


കാരിക ---- 


അതോവക്ഷ്യാമ്യകാരപ്പണ്യമജാതി സമതാം ഗതം 





യഥാനജായതേ കിഞ്ചിജജായമാനം സമന്തത3 കൂ 

അതഃ ട അതിനാല്‍ 

അജാതി ടോ ജനനമില്ലാത്തതും 

സമതാം - സമതയേംം സര്‍വസാമ്യത്തെ 

ഗതം ടേ പ്രഠാപിച്ചിട്ടുള്ളതും ആയ 

അകാര്‍പ്പണ്യം ടേ അകാരപ്പണ്യത്തെ ട കാര്‍പ്പണ്യ 
മില്പാത്തതിനെ ച (ബഹ'മത്തെ 

വക്ഷ്യാമി ടോ പറയുവാന്‍ പോകുന്നു. 

യഥാ ട്‌ യാതൊരുപ്രകാരമാണോ 

സമന്തതഃ ടോ ചുററും 

ജായ മാനം ടേ ജായമാനമായിട്ടുള്ളതു” -. ജനിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്നതായിത്തോന്നുന്ന 
ട്‌ 

നജായതേ ട. ജനിക്കുന്നില്ലാത്തതു", 

തഥാ ടേ അപ്രകാരത്തെ 

ശൃണു - കേഴംക്കുക 

ഭാഷ ----അകവും പുറവും ഒന്നായിരിക്കുന്നതും അജവു 


മായ ആത്മാവിനെ പ്രാപിക്കുന്നതിനു ശക്തിയില്ലാതെ, 
അവിദ്യകൊണ്ടു്‌ അവനവനെ ദീനനെന്നു ധരിച്ചുകൊണ്ട്‌, 


[3.2] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 115 


“ഞാന്‍ ജാതനാണു്‌; ജാതമായ (ബ്രഹാമത്തില്‍ വര്‍ത്തി 
കടന്നു. അതിന്‍െറ ഉപാസനയെ ആശ്രയിച്ചു ഞാന്‍ 
ബ്രഹ്മത്തെ പ്രാപിക്കും" ഇങ്ങനെ വിചാരിച്ചു കൃപണനായി 
ത്തീരുന്നു. അതുകൊണ്ടു”, കൃപണഭാവമില്ലാത്തതും, അജവു 
മായ ബ്രഹ്മത്തെ പറയാന൯ു പോകുന്നു:--ഏതിലാണോ 
മറെറാന്നിനെ കാണുന്നതും മറെറാന്നിനെ കോക്കുന്നതും 
മറെറാന്നിനെ അറിയുന്നതും, അതു നാശമുള്ളതും അസത്തുമാ 
കുന്നു. ““വാചാ, ൧ രംഭണം വികാരോ നാമധേയം? എന്നും 
മററുമുള്ള ഗ്രുതികളില്‍ നിന്നു” ഈ അര്‍ത്ഥം സിദ്ധിക്കുന്നു. 
അകത്തും പുറത്തും ഒന്നായിരിക്കുന്നതും അജവും കാര്‍പ്പുണ്ൃയമി 
പ്രാത്തതും ഭൂമാവെന്നു പറയുന്നതുമായ ബ്രഹ്‌മം അതിനു 
വിപരീതമാകുന്നു. അതിനെ പ്രാപിച്ചാല്‍ അവിദ്ൃയയാല്‍ 
ഉണ്ടാക്കുപ്പെടുന്ന സര്‍വ കാര്‍പ്പണ്യത്തിനും നിവ്ൃത്തിയ 
ണ്ടാകും. അങ്ങനെയുള്ള (ബഹ'മത്തെ ഞാന്‍ പറവാന്‍പോ 
കുന്നു എന്നു സാരം :--[ബഹര്‍്‌മം ജാതി (ജനനം) ഇല്പാത്തതാ 
കുന്നു. അതു സര്‍വത്ര സാമ്യമുള്ളതാണു?. എന്തെന്നാല്‍, 
അതിനു്‌” അവയവ വൈഷമ്യമില്പ. ഏതു വസ്തവാണോ 
സാവയ വമായിരിക്കുന്നതു”, അതു”, അവയവവൈഷമ്യത്തെ 
പ്രാപിക്കുമ്പോടം ജനിക്കുന്നു എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. (ബഹ്‌മ 
മാകട്ടെ, നിരവയ വമായതുകൊണ്ടു സര്‍വത്ര സാമൃമുള്ളതാ 
യിരിക്കുന്നതിനാല്‍ ഏതെങ്കിലും അവയവംകൊണ്ടെ സ്‌ഫുു 
ടിക്ക (വിക സിക്ക) എന്നതു” അതിനില്ല. അതിനാല്‍ അതു 
ജനനമില്ല ത്തതും കൃപണഭാവമില്പാത്തതുമാകുന്നു. അവിദ്യ 
നിമിത്തം, രജ്ജുസര്‍പ്പംപോലെ ചുററും ജനിക്കുന്നതായി 
ത്തോന്നുന്ന യാതൊന്നും വാസ്ദവത്തില്‍ ജനിക്കുന്നില്ല. അതു" 
എങ്ങനെയാണെന്നു കേട്ടുകൊള്ളക. മ 





കാരിക---- 
ആത്മാഹ്യാകാശ വജ്ജിവൈര്‍ഘടാകാശൈരിവോദിതഃ 


ഘടാദിപച്ചസങ്‌ഘാതൈര്‍ജ്ജാതാവേതന്നിദര്‍ശനം ധി 
ഘടാകാശൈഃ ട്‌ ഘടാകാശങ്ങളാല്‍ 
ആകാശവത്‌ - ആകാശം എന്നപോലെ 
ജീവൈ; ടം: ജീവങ്ങളാല്‍ 


ആത്മാ ടം ആത്മാവു” - പരമാത്മാവു' 


1.14. മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു”. [3.3] 


അദ്വൈതം 
ഉദിതഃ ട ഉദിതമാകുന്നു - ഉല്‍പന്നമാകുന്നു. 
ഘടാദിവത? - ഘടാദിയെപ്പ്പോലെ 
സങ്‌ഘാതൈഃച ടേ സ്ങ്‌ഘാതങദളെക്കൊണ്ടും 
പൃഥിവ്യാദി സങങ്‌ഘാതങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ടും 
ഉദിതഃ ട്‌ ഉദിതമാകുന്നു ട ഉത്ഭവിക്കുന്നു, 
ജാതയ ടേ ജാതിയില്‍ -ം പരമാത്മാവിന്‍െറ 
ജനനത്തില്‍ 
ഏതത്‌ ടേ ഇതാകുന്നു 
നിദര്‍ശനം ട- ദുഷ്ടാന്തം. 


ഭാഷ്യം ---അജാതിയും അകാര്‍പ്പുണ്യവുമായ (്ബഹ്‌മ 
ത്തെപ്പറവാന്‍ പോകുന്നു എന്നു പ്രതിജ്ഞചെയ്തുവല്ലെം. അതു 
സിദ്ധിക്കുന്നതിനായി ഹേതുവും ദുഷ്ടാന്തവും പറയ്യന്നു--പര 
നായ ആത്മാവു” ആകാശത്തെപ്പേോലെ സുക്ഷ്യവും നിരവയ 
വവും സര്‍വഗതവുമാണെന്നു പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതുകൊണ്ടു, ജീവ 
ങ്ങളെന്നനിലയില്‍ ഘടാകാശതുല്യമായി പറയപ്പെട്ടിരിക്കു 
ന്നതു” ആ പരമാത്മാവുതന്നെയാണു”. അഥവാ, ഉദിതശബു 
ത്തിനു” ഉല്‍പന്നം എന്നര്‍ത്ഥം പറയാം. അപ്പ്പോഠം, ഘടാ 
കാശങ്ങളെക്കൊണ്ട്‌ ആകാശം ഉല്‍പന്നമാകുന്നതുപോലെ, 
പരനായ ആത്മാവു“ ജീ വാത്മാക്കളെക്കൊണ്ടു” ഉല്‍പന്നമാ 
കുന്നു എന്നരത്ഥം. ജീവാത്മാക്കഠംക്കു” പരമാത്മാവില്‍നി 
ന്നാണു” ഉല്‍പത്തി എന്നു വേദാന്തങ്ങളില്‍ കേയകക്കുന്നതു" 
മഹാകശേത്തില്‍ നിന്നു” ഘടാകാശം ഉണ്ടാകുന്നതുപോലെ 
യാണു”, അല്ലാതെ വാസ്ുവത്തില്‍ അല്ല, എന്നു സാരം. 
ആ ആകാശത്തില്‍നിന്നു* ഘടാദികളായ സങ്‌ഘാതങ്ങഠം 
എങ്ങനെ ഉണ്ടാകുന്നുവോ, അതുപോലെ, ആകാശത്തിന്‍െറ 
സ്ഥാനത്തുള്ള പരമാത്മാവില്‍നിന്നു-, പറുഥിവ്യാദിഭൂത 
സങ്‌“ഘാതങ്ങളം, കാഡ്യകാരണരൂപങ്ങളം രജതുസരപ്പം 
പോലെ വികല്ലിതങ്ങളുമായ ആധ്യയാത്മികഭാവങ്ങളമുണ്ടാ 
കുന്നു. അതുകൊണ്ടാണു” ഘടാദിയെപ്പോലെ ഭൂതസങ്‌ഘാ 
തങ്ങളെക്കൊണ്ടും പരമാത്മാവു്‌ ഉത്ഭവിക്കുന്നതായിപ്പറയ 


പ്പെട്ടിരിക്കുന്നതു”. മന്ദബുദ്ധികരംക്കു മ നസ്സ്സിലാക്കിക്കൊടുക്കു 
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വാന്‍വേണ്ടി, ശ്രുതിയില്‍, ആത്മാവില്‍നിന്നൃു ജീവാദികഠം 
ജനിക്കുന്നതായിപ്പറയുന്നതിനു്‌ ഇതാണു ദൃഷ്ടാന്തം. 


സാരം ._ ആത്മാവു” ആകാശം പോലെ സൂക്ഷ്മവും നിര 
വയവവും സര്‍വഗതവുമാണറു”. വിഭത്വാദിഗുണത്തോടു 
കൂടിയ ആകാശത്തിനു വാസ്ുവത്തില്‍ ഭേദമില്പാത്തതു 
പോലെ, യാതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്തതുകൊണ്ടു പരമാ 
ത്മാവിനും ഭേദമില്ല. മഹാകഠശംതന്നെ ഘടാകാശാകൃതി 
യില്‍ പ്രതീതിഗ്ക്കു വിഷയമാകുന്നതുപോലെ പരമാത്മാവും 
വിവിധജീവാകൃതിയില്‍ പ്രതീതിവിഷയമാകുന്നു. മുത്തില്‍ 
നിന്നു്‌ ഘടാദികഠം ഉണ്ടാകുന്നതുപോലെ പരമാത്മാവുതന്നെ 
പ്ഥിവ്യാദിസങ്‌ഘാതാകൃതിയില്‍ ജനിക്കുന്നു. ആത്മാ 
വില്‍നിന്നു ജീവങ്ങഠം ഉണ്ടാകുന്നു എന്നു ശ്രുതിയില്‍ പറയുന്ന 
തിന്‌ ഇതാണു ദൃഷ്ടാന്തം. 


കാരിക---- 
ഘടാദിഷുപ്രലീനേഷു ഘടാകാശാദയോയഥാ 
ആകാശേസംപ്രലീയന്തേ തദ്വജ്ജീവാ ഇഹാ, /ത്മനി ക 





യഥാ ടോ ഏതുപ്രകാരമാണോ, 
ഘടാദിഷു ടം ഘദട്ധദികരം 
പ്രലീനേഷു ട പ്രലീനങ്ങളാകു മ്പോഠം 
ഘടാകാശാദയഃ ടം ഘടാകാശം മുതലായവ 
ആകാശേ ടേ ആകാശത്തില്‍ ട മഹാകാശത്തില്‍ 
സംപ്രലീയന്തേ - സംപ്ര്ലീനങ്ങളാകുന്നതു” 
തദ്വത്‌ ടേ അതുപോലെ 
ജീവാഃ ടട ജീവങ്ങഠം 
ഇഹ ആത്മനി ടട ഈ ആത്മാവില്‍ 
സംപ്ര്ലീയന്തേ ച സംപ്രലീനങ്ങളാകുന്നു 

ഭാഷ ഘടം മുതലായവ ഉണ്ടാകു മ്പോഠം ഘടാകാശം 


മുതലായതുണ്ടാവുകയും, ഘടാദികഠം നശിക്കുമ്പോഠം ഘടാകാ 
ശാദികഠം മഹാകാശത്തില്‍ ലയിക്കയും ചെയ്യുന്നതുപോലെ, 
ദേഹാദിസങ്‌ഘംതങ്ങഠം ഉണ്ടാകുമ്പോടം ജീവങ്ങഠം ഉത്ഭവി 
കയും അവ നശിക്കുമ്പോഠം ജീവങ്ങാം പരമാത്മാവില്‍ 


116 മാണ്ഡൂക്യ്യോപനിഷത്തു”. [3.4] 
അദ്വൈതം 


ലയിക്കയഷുംച്ചെയ്ുന്നു. എന്നല്ലാതെ അവ തനിയെ ഉണ്ടാവു 
കയോ ലയിക്കുകയോ ചെയുന്നില്ല. 


സാരം---അദ്ദവൈതത്തിനു ജീവസ്ൃഷ്ടിശ്രുതിയോടുള്ള 
വിരോധത്തെ മുമ്പിലത്തെ കാരികയില്‍ പരിഹരിച്ചിട്ട്‌, 
ഇപ്പേോംഠം അതിനു ജീവലയ്യ്രുതിയോടുള്ള വിരോധത്തെ 
ആശങ്കിച്ചിട്ട പരിഹരിക്കുന്നു. ജീവന്‍െറ ഉല്‍പപത്തിയും 
പ്രളയവും ഉപാധിനിമിത്തം ഉണ്ടാവുന്നവയ്‌, അല്ലാതെ 
സ്വാഭാവികമല്ല. അതുകൊണ്ടു”, അദ്വൈതത്തിനു്‌ ഉല്‍പത്തി 
ശ്രുതിയോടുട വിരോധമില്ലാത്തതു പോലെ പ്രളയധ്രുതിയോടും 





വിരോധമില്ലെന്നു സാരം. 4 
കാരിക ---- 
യഥൈകസ്മരിന്‍ ഘദാകാശേ രജോധ്മാദിഭിയുതേ 
ന സര്‍വേ സംപ്രയയജ്യന്തേ തദ്വജ്ജീവാ? സുഖാദിഭിഃ ൭ 
യഥാ ട: ഫഎതുപ്രകാരമാണോ 
ഏകസ്ിന്‍ ടേ ഒരു 
ഘചടാകാശേ ടട ഘടാകാശം 
രജോധുമാദിഭിഃ ട്‌ രജസ്സധൂമം മുതലായ വയോട്ട്‌ 
യൃതേ . ചേര്‍ന്നതായിരിക്കുമ്പോഠം 
സര്‍വേ ടം എല്ലാ ഘടാകാശങ്ങളം 
ന സംപ്രയയജ്യന്തേ ട- രജോധുമാദികളോട യോജിക്കുന്നില്ലാ 
ത്തതു”, 
തദ്വത്‌ ടേ അതുപോലെ 
ജീവാഃ . ജീവങ്ങഠം 
സുഖാദിഭിഃ ട. സുഖാദിക ളോടു 
ന സംപ്രയൃജ്യന്തേ -- യോജിക്കുന്നില്ല. 
ഭാഷ ം---എല്പാ ദേഹങ്ങളിലും ആത്മാവു” ഒന്നുതന്നെ 





എന്നു പറയുന്നപക്ഷം ഒരാത്മാവില്‍ ജനനം, മരണം, സുഖം, 
ദുഃഖം മുതലായവ ഉണ്ടാകുമ്പോഠം എല്പാ ആത്മാക്കംക്കും 
അവയോടു സംബന്ധവും ക്രിയാഫലത്തിനു സാങ്കയ്യവും 
ഒരുത്തന്‍ പുണ്യൃംച്ചെയ്താല്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും സുഖംകിട്ടുക , 
ഒരുത്തന്‍ പാപംചെഗ്നറാല്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും ദുഃഖമുണ്ടാവുക, 
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പാപംചെയ്യുനവന്‍ സുഖിക്ക, പുണ്യംചെയ്യുന്നവന്‍ ദുഃഖിക്ക, 
എന്നിങ്ങനെയുള്ള കുഴപ്പം ഉണ്ടാകുമെന്നു വാദിക്കുന്നവരോടു 
പറയുന്നു:--ഒരു ഘടാകാശം രജദ്ഡ്യോടോ ധൂമത്തോടോ 
ചേര്‍ന്നതായിരിക്കുമ്പോഴം എല്ലാ ഘടാകാശങ്ങളും ആ രജോ 
ധൂമാദികളോട ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നില്ലല്ലോ. അതുപോലെ 
ഒരു ജീവന്‍ അനുഭവിക്കുന്ന സുഖാദികഠം മററുള്ള ജീവങ്ങ 
മാംക്കും ഉണ്ടാകയില്ല. 








പൂര്‍വപക്ഷം ആത്മാവു” ഒന്നുതന്നെയാണെന്നല്ലേ 
നിങ്ങഠം പറയുന്നതു”? അതെങ്ങനെ? 


സമാധാനം --- ആത്മാലൊന്നതന്നെയാണു്‌. എല്ലാ 
സംഘാതത്തിലും ആകാശം പോലെ ആത്മാവു ഒന്നുതന്നെയാ 
ണെന്നു ശ്രുതിയില്‍ പറയുന്നതു നിങ്ങഠം കേട്ടിട്ടില്ലേ? 


പൂര്‍വപക്ഷം---ആത്മാവൊന്നാണെങ്കര്‍ല്‍ എല്പായിടത്തും 
അതു” ഒരു പോലെ സുഖിയായോ ദുഃഖിയായോ ഇരിക്കണം, 
അങ്ങനെ കാണുന്നില്ലല്ലോ. 


സമാധാനം---സാങ്‌ഖ്ൃയന്മാരുടെ ഈ ചോദ്യത്തിനു 
ന്യായമില്ല. സാങ്ങ്‌ഖ്യനു”, ആത്മാവിനു സുഖദുഃഖാദികഠം 


ഉള്ളതായി വാദിക്കുവാന്‍ തരമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ സുഖദുഃഖാ 
ദികള്ളെപ്പാം ബുദ്ധിയില്‍ ചേരന്നിരിക്കുന്നവയാണെന്നാണു* 
അവര്‍ അംഗീകരിച്ചിരിക്കുന്നതു”്‌. ഉപലബ്‌ധിസ്വരുപനായ 
ആത്മാവിനു ഭേദം കപ്പിക്കുന്നതിനു പ്രമാണവുമില്ല. 


പൂര്‍വപക്ഷം ആത്മാവിനു ഭേദമില്ലെന്നുവഴ്ണൂന്നപക്ഷം 
പ്രധാനം (മൂലപ്രകൃതി) പരാര്‍ത്ഥമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
എന്നതിനു ന്യായമില്ലാതെ പോകുമല്ലോ. 





സമാധാനം---അങ്ങനെ വരികയില്ല; എന്തെന്നാല്‍ 
പ്രധാനംചെയ്യുന്ന കായ്യങ്ങഠംക്ക്‌” ആത്മാവില്‍ സമവായ 
(സംബന്ധുമില്ല. പ്രധാനമുണ്ടാക്കുന്ന ബന്ധമോ മോക്ഷമോ 
ആകുന്ന കായ്യും പുരുഷന്മാരില്‍ പ്രത്യേകം ചേരുന്നു എന്നു 
വച്ചിരുന്നുവെങ്കില്‍, ആത്മാവൊന്നെന്നു പറയുമ്പോഠം 
പ്രധാന പരാര്‍ത്ഥമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന എന്നുള്ളതു ചേരാ 


119 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [3.5) 
അദ്പൈതപ്രകരണം 


തെ പോകുമെന്നുള്ളതിനാല്‍ പുരുഷഭേദം കല്പിക്കുന്നതു യൃക്തം 
തന്നെയെന്നു പറയാമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ സാഖെഖ്യന്മാര്‍ 
ബന്ധമോ മോക്ഷമോ പുരുഷനില്‍ ചേരന്നിരിക്കുന്നതായി 
സ്വീകരിക്കുന്നില്പ. യാതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്ത ചേത 
നാമാത്രങ്ങളായിട്ടാണ്‌ അവര്‍ ആത്മാക്കളെ അംഗീകരിക്കു 
ന്നതു“. അതിനാല്‍ പ്രധാനത്തിന്‍േറ പരാര്‍ത്ഥപ്രവൃത്തി 
ഉപപന്നമാകുന്നതിനു” പുരുഷന്‍ ഉണ്ടായിരുന്നാല്‍മാത്രം മതി; 
അതിനായി പുരുഷഭേദത്തിന്‍െറ ആവശ്യകതയില്പ. അതു 
കൊണ്ടു പുരുഷഭേദത്തെ കല്ലിക്കുന്നതിനു പ്രധാനത്തിന്‍െറ 
പരാര്‍ത്ഥത്വം ഹേതുവാകയില്ല. പുരുഷ ഭേദകല്ലുനഷ്ണ്കു” 
സാങ്‌ ഖ്യയന്മാര്‍ക്കു വേറെ പ്രമാണവുമില്ല. പരന്‍ ഉണ്ടെന്നുള്ള 
നിമിത്തം മാത്രംകൊണ്ടു പ്രധാനം തനിയേ ബദ്ധമായും മുക്ത 
മായം തീരുകയാണു”; പരനാകട്ടേ, ഉപലബധിമാത്രമായ 
സത്താസ്വരൂപത്തില്‍തന്നെ ആണു പ്രധാനത്തിനെറ പ്രവൃ 
ത്തിയില്‍ ഹേതുവായിരിക്കുന്നതു”; അല്ലാതെ ഏതെങ്കിലും 
ഒരു വിശേഷംകൊണ്ടല്പ. പുരുഷഭേദത്തെ കല്ലിക്കുന്നതും 
വേദാര്‍ത്ഥത്തെ പരിത്ൃയജിക്കുന്നതും വെറും മുഡതകൊണ്ടു 
മാത്രമാണ്‌. 


ഇ) മുതലായവ ആത്മാവില്‍ ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നവയാ 
ണെന്നു വൈശേഷികന്മാര പറയുന്നതും ശരിയല്ല. സ്‌മൃതി 
ഹേതുക്കളായ സംസ്ത്റാരങ്ങഠം പ്രദേശഭേദമില്പാത്ത ആത്മാ 
വില്‍ സമവേതങ്ങളായിരിക്കുവാന്‍ തരമില്ല. എന്നുമാത്രമല്ല, 
ആത്മമനഃസം യോഗരൂപമായ അസമവായി കാരണത്തില്‍ 
നിന്നാണു്‌ എല്ലാ ജ്ഞാനങ്ങളമുണ്ടാകുന്നതെന്നാണെ” അവര്‍ 
വച്ചിരിക്കുന്നതു”. അപ്പോം, ഗ്രഹണകാലത്തില്‍ സ്‌മൃതി 
യുണ്ടാകയില്ലെന്നുള്ള നിയമത്തിനു” ഉപപത്തി ഇല്പാതേപോ 
കുന്നു. ഗ്രഹണത്തിനു കാരണമായ ആത്മമന സംയോഗം 
കൊണ്ടുതന്നെ സ്‌മൃതി സംഭവിക്കുവാന്‍ സന്യായമുണ്ടല്ലോ. 
അതുതന്നെയുമല്ല, ഒരു ആത്മമനഃസംയോഗംകൊണ്ടു ഒരു 
സ്ധ്‌മൃതിയുണ്ടാകുന്ന സമയം മററു സ്‌മകൃതികളും ഉണ്ടാകേണ്ട 
താണെന്നും വരും. എന്തെന്നാല്‍, അസമവായി കാരണം 
എപല്പാത്തിനും ഒന്നുതന്നെയാണെല്ലോ, ഭിന്നജാതീയങ്ങളും 
സ്റൂര്‍ശാദിഹീനങ്ങളുമായ ആത്മാക്കഠംക്കു മനസ്സ മുതല്വാഡ 
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വയോട സംബന്ധമുണ്ടാകുന്നു എന്നു പറയുന്നതും യുക്തമല്ല. 
രൂപാദികളായ ഗുണങ്ങളും, കര്‍മ്മം, സാമാന്യം, വിശേഷം, 
സമവായം എന്നിവയും ദ്രവ്യത്തില്‍ നിന്നു ഭിന്നങ്ങളായിട്ടു 
അന്യന്മാര്‍ സ്വീകരിക്കുന്നില്ല. അതിനാല്‍ ഭിന്നജാതീയ 
ങ്ങളും സ്റൂര്‍ശാദിഹീനങ്ങളുമായ ഗുണാദികരംക്കു ദ്രവ്യത്തോടു 
സംബന്ധമുണ്ടാകുന്നതു പോലെ ആത്മാവിനു മനസ്സ മുതലായ 
വയോട സംബന്ധമുണ്ടാകുമെന്നു വാദിപ്പാനും തരമില്ല. 
ഗുണാദികരഠം ദ്രവ്യത്തില്‍നിന്നും ഇച്ഛാദികഠം ആത്മാവില്‍ 
നിന്നും അതൃന്തഭിന്നങ്ങളാണെന്നു പറയുന്നപക്ഷം ഗുണാ 
ദികരംക്കു ദ്രവ്ൃയത്തോടും ഇച്ഛാദികഠംക്കു ആത്മാവിനോടും 
സംബന്‌ധത്തിനു ഉപപത്തിയില്ലാതെ പോകും. അയയത 
സിദ്ധങ്ങാംക്കു തമ്മില്‍, അവ അതൃന്തഭിന്നങ്ങളായിരു 
ന്നാല്യം സമവായ രൂപമായ സംബന്‌ധത്തിനു വിരോധമി 
ല്ലെന്നു പറവാനും പാടില്ല. നിതൃമായ ആത്മാവു” അനി 
തൃങ്ങളായ ഇച്ഛാദിക ളേക്കാഠം മുമ്പേതന്നെ സിദ്ധമായതു 
കൊണ്ടു", ഇച്ചാദികളെ അപേക്ഷിച്ചു്‌ ആത്മാവിനു” അയൃത 
സിദ്ധത്വം വരുവാന്‍ വഴിയില്ല. ആത്മാവിനെ അപേ 
ക്ഷിച്ചു ഇച്ച്‌ ഛാദികരംക്കു അയ്യതസിദ്ധത്വം പറയുന്ന 
പക്ഷം, അവ ആത്മാവിലുള്ള മഹത്ത്വംപോലേ, നിത്യങ്ങ 
ളാണെന്നു വരികയും ച്ചെയ്യം, അതു്‌ അനിഷ്ടവു 
മാണു്‌. എന്തെന്നാല്‍, ഇച്‌ഛാദികഠം നിത്യങ്ങ 
ളെന്നു വന്നാല്‍ ആത്മാവിനു മോക്ഷമില്ലെന്നു വന്നുകൂടടം. 
എന്നുതന്നെയുമല്പ, സമവായംദൂവൃത്തില്‍നിന്നു വേറെയാ 
ണെങ്കില്‍, ദ്ൂവ്ൃഗുണ ഞങ്ങഠംക്കുതമ്മില്‍ എന്നപോലെ അതിനും 
ദ്രവ്ൃത്തിനുംതമ്മില്‍ വേറൊരു സംബന്‌ധം പറയേണ്ട 
തായിവരും. സമവായം നിതൃസംബന്ധമായതുകൊണ്ടു, 
അതിനും ദ്രവൃത്തിനുംതമ്മില്‍ വേറൊരു സംബന്ധം പറ 
യേണ്ട ആവശ്യമില്ലെന്നു വറദിക്കുന്നപക്ഷം ,സമവായ സംബ 
ന്‌ ധമുള്ള വതമ്മില്‍നിത്ൃയസംബന്‌ധമുണ്ടെന്നുവരുന്നതിനാല്‍ 
അവ വേറെ വേറെയാണെന്നു പറയുന്നതിനു യുക്തി ഇല്ലാതെ 
പോകും. സമവായത്തിനു സമവായികളില്‍നിന്നും ഗുണാ 
ദികരംക്കു ദ്രവ്യത്തില്‍ നിന്നും അത്ൃയന്തഭേദം പറയുന്നപക്ഷം, 
സ്പൂ൪ശമുള്ള ദ്ൂവ്യമെന്നും സ്റൂര്‍ശമില്പാത്ത ദ്രവ്യമെന്നും മററും 
പറയുന്ന അതിലുള്ള സ്ററര്‍ശാദികളുടെ പാരതന്ത്രൃത്തിനു"” ഉപ 
പത്തിയില്ലെന്നുവരും. 


120 മാണ്ഡൃ ക്യോപനിഷത്തേ” 
അദ്ദൈതപ്രകരണം [9.5] 


ആത്മാവിന്‌ ഉല്‍പത്തിയും നാശവുമുള്ള ഇച്‌ഛാദി 
ഗുണങ്ങളണ്ടെന്നുവയ്ക്കുന്നപക്ഷം ആത്മാവു? അനിത്യമാ 
ണെന്നു വരും. ആത്‌മാവു ദേഹാദിയെപ്പേോലെ അനിത 
ഗുണങ്ങളുള്ളതാണെന്നു പറയുന്നതായാല്‍ ദേഹാഭിയെ 
പ്പോലെ സാവയവമാണെന്നും വിക്രിയാവത്താണെന്നുമുള്ള 
രണ്ടു ദോഷങ്ങഠം പരിഹരിക്കുവാന്‍ നിവ്ൃത്തിയില്ലാതെയും 
വരും. എന്നാല്‍, ആകാശത്തിന്‌ അവിദ്യയാല്‍ ആരോപി 
തമായ രജസ്സ്‌, ധൂമം മുതലായ ദോഷങ്ങളണ്ടായിരിക്കുന്നതു 
പോലെയാണ്‌, ആത്മാവിനും അവിദ്യയാല്‍ അധ്യാരോ 
പിതങ്ങളായ ബുദ്ധി മുതലായ ഉപാധികളാല്‍ ഉണ്ടാകുന്ന 
സുഖഭഃഃഖാദി ദോഷങ്ങളുള്ളതെന്നു സ്വീകരിക്കുമ്പോഠം, 
വ്യാവഹാരിക ങ്ങളായ ബന്‌ധമോക്ഷാദികഠം വിരുദ്ധങ്ങ 
ഉല്പ. എന്തെന്നാല്‍, അവിദ്യാ കൃതങ്ങളായ വ്യവഹാരങ്ങാം 
എല്പാ മതക്കാരും അംഗീകരിച്ചിട്ടള്ളവയാണു. പരമാര്‍ത്ഥ 
മായ മോക്ഷത്തില്‍ വ്ൃൃയവഹാരമുണ്ടെന്നു ഒരു വാദിയും അംഗീ 
കരിക്കുന്നുമില്ല. അതിനാല്‍, താര്‍ക്കികന്മാര്‍ ആത്മഭേദ 
പരികല്പന ചെയ്യുന്നതു വെറുതേതന്നെ. 


കാരിക--- 
രൂപകായ്യസമാഖ്യാശ്ച ഭിദ്യന്തേ തത്ര തത്ര വൈ 
ആകാശസ്യയ ന ഭേദോ സ്മരി തദ്വജ്ജീലേഷു നിര്‍ണ്ണയഃ 6 


രൂപകായ്യസമാഖ്യഠാ ച ടോ രൂപവും കായ്യുവും സമാഖ്യയ 
-. നാമം)യയം 

തത്ര തത്ര ടേ അവിടവിടെ - ഓരോ കായ്യ 
ത്തിലും 

ഭിദ്യന്തേ ാ ടേ ഭേദിക്കുന്നു ടെ വൃത്യാസപ്പെ 
ട്ടന്നു. 

ആകാശസ്ധ്യ ടേ ആകാശത്തിന്‌ 

ഭേദഃ ട ഭേദം 

ന അസ്തി ട ഇല്ല. 


തദ്വത്‌ ജ അതുപോലേയാണു്‌. 
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ജീവേഷു ടം ജീവങ്ങളടെ വിഷയത്തില്‍ 
നിര്‍ണ്ണൂയഃ ളു നിര്‍ണ്ണയം ടേ ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ 
ചെയ്തിട്ടുള്ള തീരുമാനം 


ഭാഷ്യം.ആത്മാവു വേറേയായിരുന്നാലത്തെപ്പോലേ 
യൃള്ള വ്യവഹാരം, ഒരേ ആത്‌മാവില്‍ അവിദ്യയാല്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കപ്പെടന്നതാണെന്നുള്ളതു” ഉപപന്നമാകുന്നതെങ്ങനെ എന്നു 
പറയുന്നു: ആകാശം വാസ്പൃവത്തില്‍ ഒന്നായിരിക്കെ, അവി 
ടവിടെ, ഘടം, ജലപാത്രം, മുറി മുതലായവയിലുള്ള ആകാ 
ശങ്ങഠംക്കു” അല്പത്വം, മഹത്ത്വം മുതലായി രൂപങ്ങഠം വൃത്യാ 
സപ്പെടുന്നു. വെള്ളം കൊണ്ടുവരിക, ൭ഒവള്ളമെടുക്കുക , 
ശയിക്കുക മുതലായ കായ്യവും വേറേവേറേയായാിരിക്കുന്നു. 
ഘടാകാശം; കരകാകാശം മുതലായ പേരുകഠംക്കും വ്ൃത്യാ 
സമുണ്ടു”. ആകാശത്തില്‍ രൂപാദിഭേദത്താല്‍ ഉണ്ടാകുന്ന ഈ 
വൃയവഹാരമൊന്നും പാരമാര്‍ത്ഥികമല്പ. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ആകഠശത്തിനു ഭേദമില്ല. ഉപാധിയാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്ന 
വഴിക്കല്പാതെ ആകാശത്തില്‍ ഭേദനിമിത്തമായ വ്യവഹാര 
വുമില്ല. ഇതുപോലെയാണ്‌, ദേഹമാകുന്ന ഉപാധിയാല്‍ 
ഉണ്ടാകുന്നതും ഘടം മുതലായവയിലുള്ള ആകാശത്തിന്‍െറ 
സ്ഥാനത്തുള്ളതുമായ ജീവാത്മാക്കളുടെ വിഷയത്തിലുള്ള 
വ്ൃയവഹാരവുമെന്നാണു* ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ നിരൂപണംചെയ്തു 
നിര്‍ണ്ണുയിച്ചിട്ടുള്ളതു”. 


കാരിക---- 
ന ൧ കാശസ്വ്യ ഘടാകാ ശോ വികാരാവയവൌഈ യഥാ 


നൈവ ൧ ത്മനഃ സദാ ജീവോ വികാരാവയവാ തഥാ. 7" 


യഥാ ടേ ഏതുപ്രകാരത്തിലാണോ 

ഘടാകാശഃ ടട ഘടാകാശം 

ആകദശസ്യൃ ടേ ആകാശത്തിന്‍െറ 

വികാരാവയവൌഈന ടട വികാരമോ അവയവമോ അല്ലാത്തതു, 
തഥാ ടട അതുപോലേ 

ജീവഃ ജ ജീവന്‍ 

സദാ ടെ എല്ലായ്‌പോഴും ച ഒരിക്കലും 


ആത്മനഃ . ആത്മാവിന്‍െറ 


122 മാണ്ഡൃൂ ക്യോപനിഷത്തു”. [9.7] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


വികാരമോ അവയവമോ 
അല്പതന്നെ. 


വികാരാവയവാഈ 
ന ഏവ 


ഭാഷ്യം---പുര്‍വപക്ഷം----ഘടാകാശാദികളില്‍ രൂപകാ 
യ്യാദിഭേദവ്യവഹാരം പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതുതന്നെയാ 
ണല്ലോ. സമാധാനം--അങ്ങനെ വാദിക്കുവാന്‍ പാടില്ല; 
എന്തെന്നാല്‍, കടുക്കന്‍ മുതലായവ സ്വര്‍ണ്ണുത്തിനേറയ്യം, 
നുര, കുമിള മുതലായവ ജലത്തിന്‍േറയും വികാരമായിരി 
ക്കുന്നതുപോലെ, ഘടാകാശം പരമാര്‍ത്ഥാകാശത്തിന്‍െറ 
വികാരമല്ല. വൃക്ഷത്തിനു ശാഖമുതലായതു” എങ്ങനെയോ 
അതുപോലേ അവയവവുമല്പ. അതുപോലേ, ഘടാകാശ 
ത്തിന്‍െറ സ്ഥാനത്തുള്ള ജീവന്‍, ഒരിക്കലും, പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍, സത്തും, മഹാകാശത്തിനെറ സ്ഥാനത്തുള്ളതും ആയ 
പരമാത്മാവിന്‍െറ വികാരമോ അവയവമോ അല്ല. അതി 
നാല്‍ ആത്മഭേദത്തെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുള്ള വ്യവഹാരം 
അസത്യം തന്നെ എന്നു സാരം, വ്‌ 





കാരിക ----- 
യഥാഭവതി ബാലാനാം ഗഗനം മലിനംമലൈഃ 


തഥാഭവത്യബുദ്ധാനാമാത്മാപി മലിനോമലൈഃ ൫ 

യഥാ ടാ ഏതൃുപ്രകാരമാണോ 

ബാലാനാം ജട ബാലന്മാര്‍ക്ക്‌ -- അ വിവേകികരംക്കു” 

ഗഗനം ജമ ആകാശം 

മലൈഃ - മലങ്ങളാല്‍ 

മലിനം ട മലിനമായി ട മലമുള്ളതായി 

ഭവതി ടോ ഭവിക്കുന്നത്‌. 

തഥാ ടട അതുപോലെ 

അബുദ്ധാനാം ജട അബുദ്ധന്മാര്‍ക്കു” - വിവേകരഹിത 
ന്മാര്‍ക്ക്‌ 

ആത്മാ അപി ജു ആത്മാവും 

മലൈ മ മലങ്ങളെംക്കാണ്ടു്‌ 


മലിനഃ മലിനമായി 
ഭവതി ടട ഭവിക്കുന്നു. 


[9.9] ശാങ്കരഭാഷസാരത്തോടുകൂടിയതു?. 123 


ഭാഷ്യം രൂപം, കായ്യും മുതലായവയുടെ വൃതാ 
സത്തെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുള്ള വൃ വഹാരത്തിനുകാരണം 
ഘടാകാശാദിഭേദബുദ്ധിയായിരിക്കുന്നതുപോലേം, ജന്മമര 
ണാദിവൃവഹാരം ദേഹമാകുന്ന ഉപാധിയുടെ ഭേദംനിമിത്ത 
മുണ്ടാകുന്ന ജീവഭേദബുദ്ധിയാല്‍ ഉണ്ടാകുന്നതാകുന്നു. അതു 
കൊണ്ടുതന്നെയാണ്‌ ആത്മാവിനു ക്ലേശവും കര്‍മ്മഫലവും 
മലവും ഉണ്ടെന്ന തോന്നുന്നതു്‌. അല്ലാതെ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഇവയൊന്നമാത്മാവിനില്ല, എന്നുള്ള വാസ്വത്തെ ദൃഷ്ടാന്തം 
കൊണ്ടു കാണിപ്പനായി പഠറയയന്നു:---ലോകത്തില്‍, വിവേ 
കമില്പാത്തവര്‍ക്കു്‌” ആകാശം, പൊടി, പുക മുതലായവയാല്‍ 
മലിനമായിരിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ പരമാര്‍ത്ഥം തിരിച്ചറിയാവു 
ന്നവര്‍ക്കു” ആകാശം മലമുള്ളതല്പ. അതുപോലെ പ്രത്യക 
സ്വരൂപനും വിജ്ഞാതാവുമായ പരമാത്മാവും പ്രത്ൃഗാത്മ്‌ 
വിവേക ശൂനൃന്മാക്ക, ക്ശേശകര്‍മ്മഫലങ്ങളാല്‍ മലിനമായി 
ത്തോന്നുന്നു. എന്നാല്‍ ആത്മവിവേകമുള്ളവര്‍ക്ക്‌” അങ്ങനെ 
തോന്നുകയില്ല. ഷരപ്ര ദേശത്തില്‍ ദാഹമുള്ള പ്രാണികഠം 
അദ്ധ്യാരോപിക്കുന്ന വെള്ളമോ തിരയോ നുരയോ വാസ്പുവ 
ത്തില്‍ ഇല്പാത്തതുപോലേ, അറിവില്ലാത്തവര്‍ ആരോപി : 


ക്കുന്ന ക്രേശാദിമലതങ്ങഠം ആത്മാവിലുമില്ല. ജൂ 

കാരിക--- 

മരണേ സംഭവേ ചൈവ സ്ഥിത്യാഗമനയോരപി 

സ്ഥിതാ സര്‍വശരീരേഷു ആകാശേനാവിലക്ഷണഃ 8 

സര്‍വശരീരേഷു ടോ എപല്പാ ശരീരങ്ങളിലും 

മരണേ ടം മരണത്തിലും, 

സംഭവേ ച ഏവ സംഭവത്തിലും 

ഗത്യാഗമനയോഃ ജേ ഗതിയിലും ആഗതിയിലും 

സ്ഥിതാ ടട സ്ഥിതിയിലും 

ആകാശേന ടട ആകാശത്തോട്‌ 

അവിലക്ഷണഃ _. അവിലക്ഷണമാകുന്നു ട സദൃശ 
മാകുന്നു. 


ഭാഷ്ൃം---മുമ്പു പറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ പിന്നെയും 
പ്രപഞ്ചനം ചെയുന്നു. ഘടാകാശത്തിന്‍െറ ജന്മം, നാശം, 


124 മാണ്ഡൃ ക്യോപനിഷത്ത്‌ [9.9] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


ഗമനം, ആഗമനം, സ്ഥിതി ഇവപോലേയാണ്‌ എല്ലാ 
ശരീരങ്ങളിലും ആത്മാവിന്‍െറ ജനനം, മരണം മുതലായതു? 
എന്നറിഞ്ഞുകൊള്ളണം. 9 


കാരിക---- 
സങ്‌ഘാതാഃസ്വപ്പവത്‌സര്‍ വേ ആത്മമായാ വിസര്‍ജ്ജിതാഃ 


ആധികോ് സര്‍വസാമ്യ വാ നോപപത്തിര്‍ഹിവിദ്യതേ. 10 


സര്‍വേ സംഘാതാഃ ചേ എല്ലാ ദേഹാദിസംഘാത 
ഞങ്ങളും 

സ്വപ്‌നവത്‌ ടേ: സ്വപ്നംപോലെ 

ആത്മമായാവിസര്‍ജ്ജിതാഃ _- ആത്മാവിന്‍െറ മായയാല്‍ 
(അവിദ്യയാല്‍) ഉണ്ടാക്കു 
പ്പെടുന്നവയാകുന്നു. 

ആധികോൃ ച ആധികൃത്തിലും . ഒന്നിനേ 
ക്കാഠം മറെറാരു ശരീരം 
ഉല്‍കൃഷ്ടമാണെങ്കിലും 

സര്‍വസാമേൃ വാ ടം എല്പാ ശരീരവും ഒരുപോ 
ലെയാണെങ്കിലും 

ഉപപത്തിഃ ടട ഉപപത്തി ട ഇവ സത്യമാ 


ണെന്നുള്ളതിലേനറ്റ്റു ന്യായം 


നവിദ്ൃതേ ടേ ഇല്ല. 


ഭാഷ്യ ം--ഘടാദിസ്ഥാനീയങ്ങളായ ദേഹാദിസംഘാ 
തങ്ങഠം, സ്വപനദ്ദശ്യങ്ങളായ ദേഹാദികളെപ്പോലേയും, 
മായാവിയാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്ന ദേഹാദിയേപ്പോലേയം, 
ആത്‌മാവിന്‍െറ അവിദ്യയാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്നതാകുന്നു; 
അവ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ള വയല്ലെന്നു സാരം. തിയുക്കുകഠം 
മുതലായ വയുടെ ദേഹാദികളെ അപേക്ഷിച്ചു” ദേവാദികളുടെ 
കായ്യകാരണസംഘാതങ്ങമഠംകക്കു” ഉല്‍കൃഷ്ടതയുണ്ടായിരുന്നാ 
ലും, എല്പാം സമമാണെന്നുവച്ചാലും ഇവ സത്ൃമാണെന്നുള്ള 
തിലേക്കു ന്യായമില്പാത്തതിനാല്‍ അവിദ്യാകൃതങ്ങളാകുന്ന, 
പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളവയല്ലെന്നു സാരം. 10 


[3.11] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 3125 


കാരിക-- 


രസാദയോ ഹി യേ കോശാ വ്യാഖ്യാതാസ്ഷൈത്തിരീയകേ 


തേഷാമാത്മാ പരോ ജീവഃ ഖം യഥാ സമ്പ്പകാശിതഃ 11 
തൈത്തിരീയകേ ടം തൈത്തിരീയകത്തില്‍' 
രസാദയഃ ജ രസാദികളായ ടട അന്നരസമയം, 


പ്രാണമയം മുതലായ 
യേ കോശാ3 


ഏതു കോശമക്ങഠം 


വ്യാഖ്്യാതാഃ ടേ വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നവോ 
തേഷാം ടോ അവകഗ്റ്റു്‌ ആ കോശങ്ങഠംക്കു്‌ 
ഖം യഥാ ചേ ആകാശം പോലെ എന്നു്‌ 
സംപ്രകാശിതഃ : സമ്പ്പകാശിതമായ ൭: പ്രതിപാ 


ദിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള 
പരഃ ആത്മാ പരനായ ആത്മാവാകുന്നു 
ജിവഃ ട ജീവന്‍. 


॥ 





ഭാഷ ം---ഉല്‍പത്തി മുതലായതില്ലാത്തതും അദ്വയവു 
മായ ഈ ആത്മതത്ത്വം ശ്രുതിപ്രമാണസിദ്ധമാണെന്നു കാണി 
ക്കന്നതിഗായി വാക്യങ്ങളെ ഉപന്യസിക്കുന്നു :----തൈത്തിരീ 
യശാഖോപനിഷകദ്വല്ലിയില്‍ അന്നമയം, പ്രാണമയം, മനോ 
മയം, വിജ്ഞാനമയം, ആനന്ദമയം എന്നു്‌ അഞ്ചു കോശ 
ങ്ങഠം (വാളിനേറയുംമററും ഉറപോലെ ഇരിക്കുന്നതുകൊ 
ണ്ടാണു കോശങ്ങഠം എന്നു പറയപ്പെടുന്നതു”.), മുമ്പമുമ്പു 
പറഞ്ഞതു പിന്‍പൂപിന്‍പു പറഞ്ഞതിന്‍െറ പുറമേയായി, 
വിസ്പഷ്‌ടമായി പഠയപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ആ കോശങ്ങാക്കു 
ഞ്ചിനും, ഉള്ളില്‍ ഇരിക്കുന്ന പരമാത്മാവാണ്‌, ജീവനിമി 
ത്തമായിരിക്കുന്നതും ആത്മാവായിരിക്കുന്നതും. ആ ആത്മാവു, 
“സത്യംജ്ഞാനമനന്തംബ്രഹ്മ?” എന്നു മുമ്പ പറഞ്ഞ പരനായ 
ആത്‌ മാവുതന്നെയാണു*്‌. ഏതത്‌ മാവില്‍നിന്നാണോ 
അതിന്‍െറ മായയാല്‍, സ്വപനം, ഇന്ദ്രജാലം മുതലായതു 
പോലേ, ആകാശാദിക്രമത്തിനു രസാദികോശരൂപങ്ങളായ 
സംഘാതങ്ങഠം ഉണ്ടാകുന്നതു”, “ആത്‌മാഹ്യാകാശവത”* 
ഇത്യാദി ഭ്രോക ങ്ങളെക്കൊണ്ടു ആകാശം പോലെയാണെന്നു 
മുമ്പ പറഞ്ഞ ആ ആത്‌മാവുൃതന്നെയാണു; അല്ലാതെ, 
താര്‍ക്കിക ന്മാരാല്‍ പരികല്ലിക്കപ്പെടുന്ന ആത്‌മാവിനെ 


126 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു”. [9.11] 
അദദ്വൈതപ്രുകരണം 


പ്പോലേ, പുരുഷബുദ്‌ധിയാകുന്ന പ്രമാണം കൊണ്ടു” അറിയ 
പ്പെടുന്നതല്പ. 1.1 





കാരിക --- 

ദ്വയോദ്വയോരമ്മധുജ്ഞാനേ പരം ബ്രഹ്മപ്രകാശിതം, 

പൃഥി വ്യാമുദരേചൈവ യഥാ  കാശഃ പ്രകാശിത? 1.2 

പൃഥിവ്യാം ടട പൃഥിവിയിലും 

ഉദരേ ച ഏവ ടം ഉദരത്തിലും 

ആകാശഃ ചട ആകാശം 

യഥാപ്രകാശിതഃ ട എങ്ങനെ അനുമാനത്താല്‍ പ്രകാ 
ശിപ്പിക്കപ്പെടുന്നുവോ, 

തഥാ ടട അതുപോലെ 

മധുജ്ഞാനേ ച മധുജ്ഞാനത്തില്‍ ച മധുബ്രാഹ്മണ 
ത്തില്‍ 

ദ്വയോഃദ്വയോഃട ടേ എല്പാ രണ്ടിലും ട അദഭ്ധ്യാത്മമെന്നും 
അധിദൈവമെന്നും രണ്ടായിപ്പിരി 
യുന്ന എല്ലാത്തിലും 

പരംബ്രഹ്മ ടോ പരമായ ബ്രഹ്മം 

പ്രകാശിതം ടട പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഭാഷ ം----എന്നുമാത്രവുമല്ല, മധുബ്രാഹ്മണത്തില്‍, അധി 


ദൈവമായി പൃഥിവിയിലും അധ്യാത്മമായി ശരീരത്തിലും, 
തേജോമയനായയം, അമൃതമയനായയം, പ്ൃഥിവിയിലും ശരീര 
ത്തിലും അന്തര്‍ഗ്ഗതനായുയം ഇരിക്കുന്ന വിജ്ഞാതാവു പരനായ 
ആത്മാവുതന്നെയാകുന്നു എന്നും, അതുകൊണ്ടു” ആ വിജ്ഞാ 
താവു സര്‍വപരിപൂര്‍ണ്ണവവം അപരിച്‌ഛിന്നവുമായ ബ്രഹ്മം 
തന്നെയാകുന്നു എന്നും ദ്വൈതക്ഷയം വരുന്നതുവരെ, പരമായ 
ബ്രഹ്മം പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌', അതു” എവിടെയെന്നു 
പറയാം----ബ്രഹ്മവിദ്യയാകുന്ന അമൃതത്തെ മധുവെന്ന പഠ 
യുന്നു. അമൃതമെന്നു ബ്രഹ്മവിദ്യയെപ്പുറഞ്ഞതു”, അതു മോദ 
ഹേതുവായതുകൊണ്ടാണ്‌. അതു” അറിയയന്നതു” ഏതില്‍നി 
ന്നാണോ അതിനു” മധുജ്ഞാനം അല്ലെങ്കില്‍ മധുബ്രാഹ്മണം 
എന്നുപേര്‍. അതിലാണു” ഇതു വെളിപ്പെടുത്തിയിരിക്കു 





[3.12] ശാജംരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 1217 


ന്നതു്‌. അതു” ഏതുപോലെ എന്നാല്‍, ലോകത്തില്‍, പൃഥി 
വിയിലും ഉദരത്തിലും ആകാശം ഒന്നുതന്നെ എന്നു” അനുമാനം 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നതു പോലെയാണു”. 


സാരം ഞാന്‍ മനുഷ്യനാണു, ഞാന്‍ പ്രാണിയാണു, 
ഞാന്‍ പപ്രമാതാവാണു, ഞാന്‍ കര്‍ത്താവാണ്‌, ഞാന്‍ 
ഭോക്താവാണു്‌ എന്നുള്ള അഞ്ചു വിശിഷ്ടജ്ഞാനങ്ങളിലും 
ഒരേ സ്വരൂപത്തില്‍ അനുഗതമായ പ്രതൃക്ചൈതന്യമേതോ 
അതു ബ്രഹ്മംതന്നെയാകുന്നു എന്നിങ്ങനെ ജീവാത്മാവി 
നേറയും പരമാത്മാവിന്‍െറയും ഐകൃത്തില്‍ തൈത്തിരീ 
യക ശ്രുതിയയടെ താല്പയ്യത്തെ പറഞ്ഞതിന്‍െറശേഷം അതില്‍ 
തന്നെ ബ്ലഹദാരണൃക ശ്രുതിയൃയടേയയം താല്ലയ്ുത്തെപ്പുറ 
യുന്നു:---മധുബ്രാഹ്മണത്തില്‍ പലവട്ടവും, അധിദൈവ 
മെന്നും അദ്ധ്യാത്മമെന്നും രണ്ടായിപ്പിരിഞ്ഞിട്ടുള്ള സ്ഥാന 
ങ്ങളില്‍ “അവന്‍തന്നെ ഇവന്‍ ' എന്നു”, പരമായ ബ്രഹ്മത്തെ 
ത്തന്നെ പ്രത്ൃയക്കായി പ്രകാശിപ്പിച്ചിട്ടണ്ട്‌. അതിനാല്‍ 
ഇവിടെ ബലൃഹദാരണൃയക ശ്രുതിക്കും ബ്രഹ്മവും ആത്മാവും ഒന്നു 
തന്നെ എന്നുള്ളതിലണേ താല്പയ്യം. അതിനു ദ്ൃഷ്യാന്തമാണു 
“പൂഥിവ്യാം " ഇത്യാദി ദധിതീയാര്‍ദ്ധം കൊണ്ടു പറഞ്ഞതു”. 12 


കാരിക--- 


ജീവാത്മനോരനന്ൃയത്വമഭേദേനപ്രശസ്ധൃതേ, 


നാനാത്വം നിന്ദൃതേയച്ച, തദേവം ഹി സമഞ്ജസം. 138 

ജീവാത്മനോ? ട ജീവനും പരമാത്മാവിനും 

അനന്ൃയത്വം ടെ ഐക്യം 

അഭേദേന ചെ ഭേദംകൂടാതെ - സര്‍വത്ര 
ഒരുപോലെ 

പ്രശസ്ൃതേ ഇതിയത' ോ പ്രശം സിക്കപ്പെടുന്നതു 
യാതൊന്നോ, 

നാനാത്വം ട നാനാത്വദര്‍ശനം 

നിന്ദ്യതേ ഇതിചയത്‌ - നിന്ദിക്കപ്പെടുന്നതും 
യാതൊന്നോ, 


തത്‌ ട അതു" 


128 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു” 


അദൈദൈതപ്രകരണം [9.13] 
ഏവം ട ഇപ്രകാരം 
സമഞ്ജസംഹി - സമഞ്ജസംതന്നെ ചട 


ന്്യായ്യംതന്നെ. 


ഭാഷ്യ ം---യുക്തികളാലും ശ്രുതിക ളാലും നിര്‍ങ്ണുയിക്കപ്പെ 
ട്ടിട്ടള്ള ജീ വാത്മപരമാത്മാക്കളുടെ ഐക്യത്തെ ശാസ്ര്ൂങ്ങളം 
വ്യാസാദികളം ഭേദംകൂടാതെ സ്കൂതിക്കുന്നതും, സര്‍ വപ്രാണി 
സാധാരണവും, സ്വാഭാവികവും, ശാസ്ര്രബഹിഷ്‌ കൃതന്മാ 
രായ താര്‍ക്കിക ന്മാരാല്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതുമായ നാനാ 
ത്വദര്‍ശനത്തെ, ദ്വിതീയാദ്വൈഭയംഭവതി; നതുതദ'ദ്ധവിതീ 
യുമസ്തി? (രണ്ടാമതൊന്നില്‍നിന്നാണല്ലോ ഭയമുണ്ടാകുന്നതു”; 
അങ്ങനെ രണ്ടാമതൊന്നില്ല) “ഇദം സര്‍ വംയ ദയമാത്മാ" 
(ഇതെല്ലാം ആത്മാവുതന്നെയാകുന്നു *മൃുത്യോ?ഃസമറുത്യയ? 
മാപ്യോതി യഇഹ നാനേവപശ്ൃതി?” (ആരാണോ പലതു 
പോലേ കാണുന്നതു” അവന്‍ ഒരു മരണത്തില്‍നിന്നു മറെറാരു 
മരണത്തെ പ്രാപിക്കും) ഇത്യാദി വാകൃങ്ങളാല്‍ ശ്രുതിയും 
ബ്രഹ്‌മവിത്തുകളം നിന്ദിക്കുന്നതും ഇപ്രകാരം ന്യായവും 
നമുക്കു നേരേ അറിവാന്‍ കഴിയുന്നതുമാകുന്നു. എന്നാല്‍ കുതാ 
ക്രികന്മാര്‍ ഉണ്ടാക്കിയിട്ടുള്ള ദര്‍ശനങ്ങഠം അറന്റത്കൂക്കളം നിരൂ 


പണം ചെയ്യുമ്പോഠം ചേര്‍ച്ച ഇല്പാത്തവയുമാകുന്നു എന്നു 
സ്ധാരം. 18 


കാരിക.---- 


ജീവാത്മനോഃഃ പൃഥക്ത്വം യത്‌ പ്രാഗുല്‍പത്തേഃ പ്രകര്‍ത്ത"തം 


ഭവിഷ്യദ്വൃത്ത്യാഗാണം തനമുഖ്യത്വം ഹിനയുയജ്യതേ. 14 

ഉല്‍പത്തേഃ പ്രാക്‌” ടേ ഉല്‍പത്തിയെ പറയുന്ന ഉപ 
നിഷദ്വാകൃങ്ങാഠംക്കുമുമ്പു“ 

ജീവാത്മനോഃ ട ജീവാത്മാവിനും പരമാത്മാവിനും 

പ്ഥക്‌ത്വം ട ഭേദം 

യത പ്രകീര്‍ത്തിതം തത്‌ ടട പ്രകീര്‍ത്തിതമായിട്ടുള്ളതു”, 

ഭവിഷ്യദ്വൃത്ത്യാ ടം വരാന്‍ പോകുന്നതിനെ 


അനുസരിച്ചു പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതും 
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ഗണം ടം ഗാണവുമാകുന്നു . അപ്രധാനവും 
അപരമാര്‍ത്ഥവുമാകുന്നു. 
ഹി ട എന്തെന്നാല്‍ 
മുഖൃത്വം ടാ മുഖ്യമായ ഭേദാര്‍ത്ഥത്തിലായി 
രിക്കുക എന്നുള്ളതു” 
നയയജൃതേ - ചേരുകയില്ല. 
ഭാഷ്്യം---പുര്‍൪വപക്ഷം _ ആകട്ടെ, സമൃഗ്‌ജ്ഞാനത്തി 


നുവേണ്ടിയയള്ള ഉപനിഷദ്വാകൃങ്ങാംക്കു മുമ്പ്‌, കരമ്മകറണ്ഡ 
ത്തില്‍, ജീവാത്മാവും പരമാത്മാവും ധവറേവേറേയാണെന്നു 
ശ്രുതിയിലും പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടപ്ലോ. അതാഗ്രഹിക്കുന്നവന്‍, 
ഇതാഗ്രഹിക്കന്നവ൯ എന്നിങ്ങനെ കാമഭേദത്താല്‍ ജീവാ 
ത്മാക്കഠം വേറേവേറേയാണെന്നുതന്നെയാണു ശ്രുതിയുടെ 
താല്പയ്യം. *“സദധാര പൃഥിവീം ദയാം" (ആ ഹിരണ്യ 
ഗര്‍ഭന്‍ പടൂഥിവിയേയും സ്വരഗ്ലത്തേയയം താങ്ങിനിര്‍ത്തി 
ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു) എന്നു പരമാത്മാലഖിനേയും പ്രതിപാദിച്ചു 
രിക്കുന്നു. ആ സ്ഥിതിക്ക്കു്‌, കര്‍മ്മജ്ഞാനകാണ്ഡങ്ങളിലേ 
വാക്യ ങ്ങഠംക്കുതമ്മില്‍ വിരോധമുണ്ടായിരിക്കുമ്പോഠം ജ്ഞാ 
നകാണ്ഡവാകക്യാരത്ഥമായ ഏകത്വംതന്നെയാണു* ന്യായ്യ 
മെന്ന്‌ എങ്ങനെയാണു തീരച്ചപ്പെടുത്തുന്നതു? ഈ പൂര്‍വ 
പക്ഷത്തിനു സമാധാനം പറയുന്ത:-“യേതോ വാ ഇമാനി 
ഭൂതാനി ജായന്തേ”? “യഥാ ഗേ? ക്ഷുദ്രാവിസ്‌ഫാുലി 
ങ്‌ ഗാഃ"? “തസ്മാദ്വ ഏതസ്പാദാത്മന ആകാശഃ സംഭൂതഃ”? 
““തദൈക്ഷത'* “*തത്തേഭ്യോ യ ഡ്യുജത"" ഇത്യാദ്യൂരപത്ത്യ 
ര്‍ത്ഥകങ്ങളായ ഉപനിഷദ്വാകൃ ങ്ങഠംക്കുമുമ്പ കര്‍മ്മക ണ്ഡ 
ത്തിര പ്രകീര്‍ത്തിതമായ കിവാത്മപരമാത്മാക്കളുടെ പൃഥ 
ക" ത്വം പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ളതല്ല. പിന്നെയോ, മഹാകാശ 
ഘടാകാശാദിഭേദം പേഠലേ ഗാണമായിട്ടുള്ളതാകുന്നു. “ചോറു 
വഗ്ണൂന്നു'” എന്നു തണ്ഡുലങ്ങളില്‍ ഭാവിയായ ഓദനത്വത്തെ 
ആരോപിച്ചു പറയുന്നതുപോലേ, ഭാവിയായ ജീവത്വത്തെ 
പരമാത്മാവില്‍ ആരോപിച്ചു പറയുന്നതാണ്‌ അതു്‌. അതി 
വാത കര്‍മ്മകാണ്ഡത്തില്‍ പറഞ്ഞിട്ടുള്ള ജീവാത്മപരമാത്മ 
ഭേദം പരമാരത്ഥമല്പ. ഭേദത്തെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശ്രതിവാ 
ഓം ഞ്ങഠം ഒരിക്കലും മുഖ്യാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളവയാണെന്നു വരു 
വാന്‍ തരമില്ല; എന്തെന്നാല്‍ അവ, സ്വാഭാവികമായ അവി 


190 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [3.14] 
അദദൈതപ്രുകരണം 


ദൃയോടുകൂടിയ പ്രാണികരംക്കുള്ള ഭേദദര്‍ശനത്തെ അനുവദി 
ക്കുന്നവയാകുന്നു. ഇവിടെ ഉപനിഷത്തുകളില്‍ തത്ത്വമസി 
*“അന്യോസാവന്യോ  ഹമസ്മരീതി ന സവേദ്‌? ഇത്യാദിക 
ളായി ഉല്‍പത്തിപ്രളയാദികളെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന വാകൃങ്ങ 
ളെക്കൊണ്ടു” പ്രതിപാദിക്കുവാന്‍ ഉദ്ദേശിച്ചിട്ടുള്ളതു” ജീവാത്മ 
പരമാത്മാക്കഠംക്കു ഏകത്വംതന്നെയാണതാനും. അതിനാല്‍, 
ശ്രുതി, ഉപനിഷത്തുകളില്‍ ഏകത്വത്തെ പ്രതിപാദിക്കുവാനു 
ദ്ദേശിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നുള്ളതിനാല്‍, വരാ൯പോകുന്ന ഏക 
വൃത്തിയെ ആശ്രയിച്ചു, ലോകത്തിലുള്ള ഭേദദുഷ്ടിയെ അനു 
വദിച്ചിരിക്കുന്നതു ഗാണംതന്നെ എന്നഭിപ്രായം. അഥവാ, 


““തദൈക്ഷത്‌* “*തത്തേജോ ൦ സ്ൃജത്‌? ഇത്യാദി 
യായ ഉല്‍പത്തിക്കുമുമ്പ” ““ഏകമേവാദ്വിതീയം”* എന്നു” 
ഏകത്വം പഠറയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. അതുതന്നെ, "*തത്സത്യം, 


സ ആത്മാ, തത്ത്വമസി?” എന്നു്‌” ഏകത്വം മേല്‍ വരുമെന്നു 
ള്ളതിനാന്‍ ഭവിഷ്യദ്ധൃത്തിയേ അപേക്ഷിച്ചു പറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
താകുന്നു. വല്പ വാകൃത്തിലും നിന്നു ജീവാത്മാവും പരമാ 
ത്മാവും വേറേവേറേയാണെന്നുള്ള അര്‍ത്ഥം തോന്നുന്നുണ്ടെ 
കില്‍ അതു “* ചോറുവഴ്ക്കുന്നു"” എന്നു പറയുന്നതുപോലെ ഗണ 
മാകുന്നു. 


സാരം __ ഭേദവാദങ്ങഠം ശ്രുതിമൂലകങ്ങളാണു*. 
അതിനാല്‍ വെറും ഉല്‍ പ്രേക്ഷയാണെന്നു വിചാരിച്ചു തള്ളി 
ക്കളയാവുന്നവയല്ല എന്നുള്ള ആശങ്കയെ പരിഹരിക്കുന്നു :--- 
സമൃഗ്‌ജ്ഞാനത്തെയാണു” ഉല്‍പത്തി എന്നു പറയുന്നതു”. 
അതിനായിട്ടുള്ള ഉപനിഷത്തുകളുടെ പ്രവൃത്തിയെ അപേ 
ക്ഷിച്ചു മുമ്പേ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിട്ടള്ള കര്‍മ്മകാണ്ഡത്തില്‍ പ്രതി 
പാദിച്ചിരിക്കുന്ന പരാപരാത്‌മാക്കളുടെ നാനാത്വം 
“ ഓദനത്തെ പചിക്കുന്നു.? (ചോറു വഴന്നു എന്നു” വരാ൯ 
പോകുന്ന സ്ഥിതിയനുസരിച്ചു തണ്ഡുലങ്ങളില്‍ ഓദന 
ത്വത്തെ ആരോപിച്ചു പറയുന്നതുപോലേ ഗൌാണമാകുന്നു. 
അല്ലാതെ ആത്‌മാക്കുഠംക്കു വാസ്ധുവത്തില്‍ ഭേദമുണ്ടെന്നു 
ശ്രുതിഷ്കണകു വിവക്ഷയില്ല. എന്തെന്നാല്‍ ശ്രുതി ബോധിപ്പി 
ക്കുന്നതു”, അപൂര്‍വമായിട്ടുള്ളതിനേയോ പുരുഷാര്‍ത്ഥ 
ത്തേയോ ആയിരിക്കും. ഭേദം അപൂര്‍വവുമല്ല, പുരുഷാര്‍ത്ഥ 
വുമല്പ. 14. 
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കാരിക--- 
മ്ൃല്പോഹവിസ്‌ഫുലിങ്‌ഗാദ്യയഃ സൃഷ്ടിയ്യം ചോദിതാ ൧ നൃഥാ, 
ഉപായഃ സ്വേ,” വതാരായ നാസ്ത്ിഭേദഃ കഥഞ്ചന. 19 


മൃല്ലോഹവിസ്‌ഫുലിങ്‌ഗാദ്യൈഃ-ടമൃത്തു”, ലോഹം, 
തീപ്പൊരി മുതലായ 
ദൃഷ്‌ടാന്തങ്ങളെക്കൊണ്ടു” 


യാ സൃഷ്‌ടിഃ ച യാതൊരു സ്യഷ്ടി 

അന്യഥാ ട വേറേവേറേ പല 
പ്രകാരത്തില്‍ 

ചോദിതാ ജേ പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടവേഃ, 

സമു ി അതു്‌ 

അവതാരായ ടേ അവതാരത്തിനുള്ള - ജീവാ 


ത്‌മാവും പരമാത്‌മാവും 
ഒന്നെന്നുള്ള ബുദ്ധിയേ 
അവതതരിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള. 


ഉപായ ടേ ഉപായമാകുന്നു. 

കഥഞ്ചന ടേ ഒരുവിധത്തിലും 

ഭേദഃ ടേ ഭേദം --- ഉല്‍പത്തി മുതലാ 
യതുകൊണ്ടെക്ളൂ ഭേദം. 

ന അസ്തി ടെ ഇല്ല. 


ഭാഷ്യയം--പൂര്‍വപക്ഷം ---ആകട്ടെ, ഉല്‍പത്തിക്കു മുമ്പു“ 
എല്ലാം അജവും അദ്വിതീയവുമായ ഏക തന്നെ ആണെങ്കിലും 
ഉല്‍പത്തിക്കുശേഷം ജനിച്ച ഇതു സര്‍വവും ജിവങ്ങളം 
വേറേതന്നെയാണെല്ലോ. 


സമാധാനം -അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്ല; പഥി 
വ്യാദി സങ്‌ഘാതങ്ങഠം സ്വപ്പംപോലേ ആത്മമായയാല്‍ 
ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്നവയാണെന്നും, ഘടാകാശത്തിന്‍െറ ഉല്പത്തി, 
ഭേദംമുതലായവപോലേയാണു” ജീവങ്ങളുടെ ഉല്പത്തിഭേദാദി 
എന്നും കാണിച്ചു ഈ ദോഷം മുമ്പേതന്നെ പരിഹരിക്കപ്പെ 
ട്ടിട്ടുണ്ടു?. ഈ ഉല്‍പത്തിഭേദാദി ശ്രുതികളില്‍നിന്നുതന്നെ 
എടുത്തു ഇവിടെ വീണ്ടും ഉല്‍പത്തിശ്രുതികളെ ഉപനൃസിക്കു 
ന്നതു“, അവഗ്ക്കു ജീവാത്മപരമാത്മാക്കളടെ ഐകൃത്തിലാണു 


132 മാണ്ഡൂകേ്യോപനിഷത്തു" [9.15] 
അദ്വൈതപ്രകരണെം 


താല്ലയയും എന്നു കാണിപ്പാനാകുന്നു. മുമ്പു”; മുത്തു”, ലോഹം 
തീപ്പൊരി മുതലായ ദ്ദഷ്ടാന്തങ്ങളെ ഉപന്യസിച്ചു വേറേ 
വേറേ പറയപ്പെട്ട സ്ൃഷ്‌ടിപ്രകാരങ്ങളെല്ലാം നമുക്കു” ജീവാ. 
ത്മാവും പരമാത്മാവും ഒന്നെന്നുള്ള ബുദ്ധിയേ അവതരിപ്പിക്കു 
ന്നതിനുള്ള ഉപായമാകുന്നു. വാഗാദികളായ .പ്രാണങ്ങഠംക്കു 
തമ്മില്‍, “ഞാനാണുകേമ൯",“ ഞാനാ ലാകേമന്‍' എന്നു തിരക്കു 
ണ്ടായതായും, ദേവാസുരയുഭ്ധത്തില്‍ ദേവന്മാര്‍ അസുരന്മാരെ 
തോല്ലിക്കുന്നതിനായി യാഗമാരംഭിക്കയും, വാഗാദികളെ 
ഉദ്‌ഗാതാക്കളായി വരിക്കയും, ആവാഗാദികളെ അമങ്‌ഗ 
ലാസങ്‌ഗം കൊണ്ടുണ്ടായ പാപംനിമിത്തം അസുരന്മാര്‍ 
വേധിക്കയയം ചെയ്തതായും മററുമുള്ള ആഖ്്യായികകരം 
പ്രാണന്‍ വിശിഷ്‌ടനാണെന്നുള്ള ബോധത്തെ അവതരി 
പ്പിക്കുന്നതിനായി കല്പ ക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതല്പാതെ, യഥാശ്രുത 
മായ അര്‍ത്ഥം അവഷ്ക്കില്ലല്ലോ. അതുപോലെയാനെ' ഉല്പത്തി 
ശ്രുതികളും. ജീവാത്മാവും പരമാത്മാവും ഒനുതന്നെ എന്നുള്ള 
ബുദ്ധിയേ അവതരിപ്പ്റിക്കുന തിനുള്ള ഉപായം മാത്രമാണു? 
അവ. അവശ്ക്കും യഥാഷ്രുതാര്‍ത്ഥത്തില്‍ താല്‍പ്പഡ്യമില്പ. 
പ്രാണാദിസംവാദം യഥാ്രുതാരത്ഥപരമാണെന്നു പറവാന്‍ 
നിവൃത്തിയുമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ പ്രാണാദിസംവാദം പല 
ശാഖകളില്‍ പലവിധത്തിലാണു കാണുന്നതു്‌. സംവാദം 
പരമാരത്ഥമായിരുന്നു എങ്കില്‍ അതു” എല്ലാ ശാഖകളിലും 
ഒരേരൂപത്തില്‍തന്നെ ഇരിക്കുമായിരുന്നു; പരസ്തുരവിരുദ്ധ 
ങ്ങളായ പല പ്രകാരങ്ങളില്‍ ഇരിക്കുകയില്ലായിരുന്നു. 
എന്നാൽ അങ്ങനെ ഇരിക്കുന്നുണ്ടു താനും. അതിനാല്‍ 
സംവാദശ്രുതികടം ആ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ളള്ളവയല്ല. ഇതു 
പോലെതന്നെയാണു* ഉല്ലത്തിവാക്യ ങ്ങളേയും മനസ്സിലാ 
ക്കേണ്ടതു”്‌. കല്ലുഭേദത്താല്‍ സൃഷ്‌ ടിഭേദം ഉള്ളതുകൊണ്ടു”, 
സംവാദശ്രൃതികളം ഉല്‍പത്തിശ്രുതികളം സ്യഷ“ടിതോറും 
വേറേവേറേയാണെന്നു വാദിച്ചുനില്ലാനും തരമില്ല. എന്തെ 
ന്നാല്‍ മു൯പു പറഞ്ഞ ജീവവൈശിഷട്യബുഭധിയേയും 
ജി വാത്മപരമാത്തമൈകൃയ ബോധത്തേയും അവതരിപ്പിക്കയ 
പ്രാതെ വേറെ പ്രയോജനം അവയ്ത്കില്ല. അവയ്ക്കു വേറേ 
പ്രയോജനം ഉള്ളതായി കല്ലിക്കുവാനും വിഷമമാണു*. 
പ്രാണാദിഭാവത്തെ പ്രാപിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി ധ്യാനിക്കുന്ന 


[3.15 ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുടകൂടിയതു. 133 


തിനായിട്ടാണു, പ്രാണാദികളെ കീരത്തിച്ചിട്ടുള്ളതെന്നു, 
പറവാനും നിവൃത്തിയില്ല; എന്തെന്നാല്‍ ഇതേ ന്യായത്താല്‍ 
കലഹാദിധ്യാനംകൊണ്ടു കലഹാദിപ്പാപ്ലിയും ഫലമായി 
സിദ്ധിക്കുമെന്നുവരും. അതു” അനിഷ്ടവുമാണ്‌. അതിനാല്‍ 
ഉല്‍പത്ത്യാദിശ്രൃതികഠം, ആത്മാവൊന്നെന്നുള്ള ബുദ്ധിയെ 
അവതരിപ്പിക്കുന്നതിനുതന്നെയാണെന്നല്ലാതെ മറെറാന്നിനാ 
ണെന്നു കല്ലിക്കുവാ൯ നിവൃത്തിയില്ല. അതിനാല്‍ ഉല്‍പത്തി 
മുതലായവകൊണ്ടുള്ള ഭേദം ഒരു വിധത്തിലുമില്ല. 12 


കാരിക ---- 


ആശ്രുമാസ്ത്രിവിധാ ഛീനമധ്യമോല്‍ കൃഷ്‌ടഭൂഷ്ൂയഃ; 


ഉപാസനോപഭിഷ്‌ ടേയം തദര്‍ത്ഥമനുകമ്പയാ 16 

ആശ്രമാഃ - ആശ്രമങ്ങഠം മ്മ ആശ്രമികഠംട അധികാരികരം 

ഹീനമധ്യമോല്‍കൃഷ്ട്ദുഷ്യയഃ -- ഹീനദ്ൃഷ്യികളെന്നും മധ്യമ 
ദൃഷടികളെന്നും ഉല്‍കൃഷ്‌ട 
ദ്ഷ“ടികളെന്നും 

ത്രീവിധാഃ ച മുന്നുവിധത്തിലാകുന്നു. 

തദര്‍ത്ഥം ടോ, അവര്‍ക്കുവേണ്ടിയാണു? 

അനുകമ്പയാ ടേ അനുകമ്പയാല്‍ 

ഇയം ഉപാസനാ ടേ ഈ ഉപാസനാ 

ഉപദിഷ്‌ടാ ടേ ഉപദേശിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതു”. 

ഭാഷ്യം _. “ഏകമേവാദ്വിതീയംബ്രഹ്‌മ?" ഇത്യാദി 
ശ്രുതികളനു സരിച്ചു നിതൃശുദ്ധബുദ്ധമുക്തസ്വഭാവനായ 


ഒരേ ആത്മാവുതന്നെയാണു്‌ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതു”, മറെറ 
ല്ലാം അസത്താണു്‌ എന്നു വഷ്ക്കുന്നപക്ഷം ഈ ഉപാസന 
ഉപദേശിച്ചിരിക്കുന്നതെ ന്തിനാ ണു്‌? “ ആത്മാവാഅരേ 
ദ്രഷ്‌ടവ്യഃ*” “*യ ആത്മാ പഹതപാപ്‌മാ"” ““സക്രതുംകര്‍ 
വീത” " ““ആത്മേത്യേപവോപാസ്ീത്‌” ഇത്യാദി ശ്രുതികരം 
ഉപാസനയെ ആണെല്ലോ ഉപദേശിക്കുന്നതു”; അഗ്നിഹോ 
ത്രാദി കര്‍മ്മങ്ങടഠം ഉപദേശിക്കുന്നതും എന്തിനാണു? എന്നു 
ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍, അതിനു കാരണം കേട്ടുകൊള്ളക.-... 
ആശ്രമ ഞ്ങഠം എന്നുള്ളതുകൊണ്ടു ആശ്രമികളെ ഗ്രഹിക്കണം; 
അധികാരികളെന്നര്‍ത്ഥം. സദാചാരനിഷ്ടയുള്ള മൂന്നു വര്‍ണ്ണ 
ത്തിലുള്ളവരേയും ഇതുകൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കേണ്ടതാണറു”. ആശ്രമ 


134 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തു്‌ [9.16] 
അദ്ദൈതപ്രകരണം 


ശബദം മാര്‍ഗ്ഗപ്രദര്‍ശനത്തിനു മാത്രമാണദു്‌. ഈ അധികാരി 
കഠം മൂന്നുവിധത്തിലുണ്ടു”്‌. എങ്ങനെയെന്നാല്‍ ദര്‍ശനസാ 
മര്‍ത്ഥ്യം കുറവുള്ള വര്‍, ഇടമട്ടിലുള്ളവര്‍, കൂടുതലുള്ളവര്‍ ഇങ്ങി 
നെയാണറു”. അവര്‍ക്കുവേണ്ടിയാണുു“ ഉപാസന ഉപദേശി 
ക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതു”, കര്‍മ്മങ്ങളപദേശിച്ചിരിക്കുന്നതു മന്ദ 
ന്മാരും മധ്യമന്മാരുമായ അധികാരിക ഠക്കുവേണ്ടിയാണു. 
അല്ലാതെ ആത്മാവു” ഏകനും അദ്ധിതീയനുമാണെന്നു 
നിശ്ചയമുള്ള ഉത്തമാധികാരികരംക്കുവേണ്ടിയല്ല. സന്മാര്‍ഗ്ഗ 
ഗാമികളായ സജ്ജനങ്ങഠം ഉത്തമമായ ഈ ഏകത്വ 
ദൂഷടിയെ പ്രാപിച്ചുകൊള്ളട്ടെ എന്നു വിചാരിച്ചു", ദയാലു 
വായ “വേദം അനുകമ്പയാല്‍ ഈ ഉപാസനകളേയും കര്‍മ്മങ്ങ 
ളേയും ഉപദേശിച്ചിരിക്കുന്നു. “യ്യേന്മനസാ ന മനുതേം, 
യേനാ്യ/ ൧ ഹരമ്മനോ മതം, തദേവ[ബഹ'മത്വം വിദ്ധി 
നേദം യദിദ മുപാസതേ്‌? ““തത്‌ത്വമസി?? :“ആത്തമൈവേദം 
സര്‍വം” ഇത്യാദി ശ്രുതികളനുസരിച്ചു", അദ്വൈതദ്ൃഷ'ടി 
കാക്കു വര്‍ണ്ണാശ്രമഭേദാഭിമാനമില്പാത്തതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ഉപാസനയും കര്‍മ്മവും സംഭവിക്കുയില്ല. 16 


കാരിക--- 
സ്വസിദ്‌ധാന്തവ്യവസ്ഥാസുദ്വൈതിനോനിശ്ചിതാദ്ൂഡം 


പരസ്റുരം വിരുധ്ൃയന്തേ തൈരയം ന വിരുദ'ധ്ൃതേ. 17 

സ്വ സിദ്‌ധാന്തവ്യവസ്ഥാസു - അവരവരുടെ സിദ'ധാ 
ന്തങ്ങളടെ വൃവസ്ഥക 
കില്‍ 

ദ്ൂഡം ജേ ദൂഡ്ഥമായി 

നിശ്ചിതാ$ ടം നിശ്ചിതരായ, ആസക്ത 
രായ 

ദ്വൈതിനഃ ടേ ദ്വൈതികഠം 

പരസ്സുരം മേ അന്യോന്യം 

വിരുദ്ധ്യന്തേ ന] വിരോധപ്പെടുന്നു. 

അയം ജാ ഇതു”, വൈദികമായ ഈ 


ആഖത്തെകത്വദര്‍ശനപക്ഷം 


[3.17] ശാങജംരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 136 


തൈഃ ടാ അവരോട്‌ 
ന വിരുധ്യതേ വിരോധപ്പെടുന്നില്ല 


॥ 


ഭാഷ്യം---ശാസ്ത്രം കൊണ്ടും യുക്തികൊണ്ടും തീര്‍ച്ചപ്പെട്ടി 
ട്ടള്ളതാകയാല്‍ അദ്വയാത്മദരശനമാണു ശരിയായ ദര്‍ശനം. 
മററുള്ളതെല്ലാം ശാസ്ത്രത്തിനും യൃക്തിക്കും വിപരീതമാകയാല്‍ 
മിഥ്യാദര്‍ശനങ്ങളാണു”. അവ മിഥ്യാദര്‍ശനങ്ങളാണെന്നു 
്ളതു താഴേപറയയന്ന ഹേതുകൊണ്ടും സിദ്ധിക്കുന്നു---കപി 
ലന്‍, കണാദന്‍, ബുദ്ധന്‍,..ആര്‍ഹതന്‍ മുതലായ വരുടെ ദര്‍ശന 
ങ്ങളെ അനുസരിക്കുന്നവര്‍ തങ്ങളുടെ സിദ്ധാന്തങ്ങടംക്കടി 
സ്ഥാനമായ നിയമങ്ങളില്‍, “ഇതുതന്നെയാണു, ഇങ്ങനെ 
തന്നെയാണു പരമാര്‍ത്ഥം” എന്നുള്ള ആസക്തിയോടുകൂടി 
തഞ്ങഠംക്ക്‌” എഏതിരാളിയെക്കാണുമ്പോഠം അവനെ ദ്വേഷി 
ക്കയ്യം, രാഗദ്വേഷങ്ങളോടുകൂടി സ്വസിദ്ധാന്തദര്‍ശനംതന്നെ 
ശരിയെന്നു സ്ഥാപിപ്പാനായി അന്യോന്യം വിരോധപ്പെടു 
കയ്യം ച്ചെയ്യുന്നു. നമ്മുടെ വൈദികമായ ആത്തൈകത്വ 
ദര്‍ശനപക്ഷത്തിനു്‌, അന്യോന്യവിരോധികളായ അവ 
രോഴ വിരോധമില്ല. എന്തെന്നാല്‍, അതില്‍ എല്ലാം ഒന്നുത 
ന്നെയാണു. അവനവന്‍െറ കൈകാല്‍മുതലായവ വല്ലപ്പോഴും 
തട്ടുകയോ മറേറാ ചെയ്താല്‍ അവയോട്ട്‌ ആക്കും വിദ്വേഷം 
തോന്നാറില്ലല്ലപോ. അതു്‌, അവ വേറെയാണെന്നുള്ള വിചാ 
രമില്പാത്തതുകൊണ്ടുതന്നെയാണുതാനും. അതുപോലെ 
പദ്വൈതാഭിമാനികഠംനിമിത്തം ചില്ലറ ഉപദ്രവങ്ങഠം ഉണ്ടാ 
യാല്യം, അവര്‍ വേറെയാണെന്നുള്ള വിചാരമില്പാത്തതി 
നാല്‍ അല്വൈതദര്‍ശികഠംക്ക്‌ അവരോട ദ്വേഷമുണ്ടാകു 
ന്നില്ല, ഇപ്രകാരം രാഗദ്വേഷാദിദോഷങ്ങഠംക്കു നിമിത്തമാ 
കാത്തതിനാല്‍ അദ്വൈതദര്‍ശനംതന്നെയാണു ശരിയായ 
ദര്‍ശനമെന്നഭിപ്രായം 17 


കഠരിക--- 
അദ്വൈതം പരമാരത്ഥോഹി ദ്വൈതം തദ്‌ഭേദ ഉച്യതേ 
തേഷാമുഭയഥാ ദ്വൈതം തേനായം നവിരുധ്യതേ. 18 


ഹി ടേ എന്തെന്നാല്‍ 
അദ്വൈതം ടേ ആത്തൈകത്വമാണു* 
പരമാര്‍ത്ഥഃ ടേ പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ളതു*. 


136 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [3.18] 


അദ്ദൈതപ്രകരണം 
ദ്വൈതം ടം നാനാത്വം 
തദ" ഭേദഃ ടേ അതിന്‍െറ ഭേദമെന്നു 
ഉച്യതേ ടേ പറയപ്പെടുന്നു 
തേഷാം ട അവര്‍ക്കുട ദ്വൈതികയംക്കു 
ഉഭയഥാ ട രണ്ടുവിധത്തിലും -- പരമാര്‍ത്ഥ 
മായയം അപരമാര്‍ത്ഥമായ്യം 
ദ്വൈതം കച ദ്വൈതം തന്നെ. 
തേന ജു അതിനാല്‍ 
അയം ച ഇതു” - നമ്മുടെ ആത്തൈകത്വ 
പക്ഷം 
നവിരുദ്ധ്യതേ ടേ വിരോധപ്പെടുന്നില്ല. 
ഭാഷ്യം എന്തുകൊണ്ടാണു” അവരോട വിരോധപ്പെടാ 





ത്തതെന്നു പറയുന്നു:---അദ്വൈതമാണു, പരമാരത്ഥമായിട്ട 
ള്ളതു”. ദ്വൈതം അതിന്‍െറ ഭേദമെന്നു __ കായ്യമെന്നു---പറയ 
പ്പെടുന്നു. ““ഏകമേവാദ്വിതീയം (ബഹ മ?" "*തത്തേജോ 
സ്ുജത"” എന്നുള്ള ശ്രുതി ഇതിലേക്കു പ്രമാണമാകുന്നു. 
യൃക്തിയയം ഇതിനനുകൂലമായിരിക്കുന്നു. സമാധിയില്ും മൂര്‍ഛ 
യിലും ചിത്തത്തിനു സ്പൂന്ദനമില്പല്ലോ. അപ്പേോഠം ദ്വൈതമേ 
ഇല്ല. അതുകൊണ്ടാണു ദ്വൈതം അദ്വൈതത്തിന്‍െറ കായ്യ 
മാകുന്നത്‌. ദ്വൈതികഠംക്കാകട്ടെ, പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടം 
അപരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടും രണ്ടുവിധത്തിലും ദ്വൈതംതന്നെ. 
ഭരാന്തന്മാരായ അവര്‍ക്കു ദ്വൈതദ്ദഷ്‌ടിയാണുള്ളതെങ്കിലും 
അഭ്രാന്തന്മാരായ നമുക്കു അദ്പൈതദൃഷ്‌ടിയാണു. അതി 
നാല്‍ നമ്മുടെ ആത്തൈകത്വദര്‍ശനപക്ഷം അവരോട വിരോ 
ധപ്പെടുന്നില്പ. ““ഇന്ദ്രോമായാഭിഃ പുരുരൂപഈയതേ"" “നതു 
തദ്ധവിതീയമസ്തി"” എന്നുംമററുമുള്ള ശ്രൃതികടം അദ്വൈതം 
പരമാര്‍ത്ഥമാണെന്നും ദ്വൈതം മിഥ്യയാണെന്നുമുള്ളതി 
ലേക്കു പ്രമാണമാകുന്നു. തറയില്‍ നില്‍ക്കുന്ന ഒരു ഭൂാന്തന്‍, 
മദിച്ച ആനയുടെ പുറത്തിരിക്കുന്നവനോടു, “ഞാന്‍ ആനപ്പുറ 
ത്തിരിക്കയാണു, ആനയെ എനെറനേര്‍ക്കു കൊണ്ടുവാ" 
എന്നു പറഞ്ഞാലും ആനപ്പുറത്തിരിക്കുന്നവന്‍ വിരോധ 
ബുദ്‌ധികൂടാതേയം ആനയെ അവനെറനേര്‍ക്കു കൊണ്ടുചെ 
ല്ലാതെയ്ും ഇരിക്കുന്നതുപോലെ ഭൂഠന്തിമൂലക മായ ദ്വൈതദര്‍ശ 
നങ്ങളോട$ു പ്രമാണമൂലകമായ അദ്വൈതദര്‍ശനം അവിരു 


[3.19] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുടകൂടിയതു” 167 


ദ“ധമാകുന്നു. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ (ബഹ്‌മവിത്തു ദ്വൈതിക 
ഉടെ ആത്മാവുതന്നെയാകുന്നു. അതുകൊണ്ടാണു” അഭ്വൈത 
പക്ഷം ദ്വൈതപക്ഷങ്ങളോട വിരുദ്‌ധമല്ലെന്നു, പറ 
ഞ്ഞത്‌. 18 


കാരിക... 


മായയാ ഭിദ്ൃയതേഹ്യേതന്നാനൃഥാ ജം കഥഞ്ചന 


തത്ത്വതോ ഭിദൃമനേഹി മര്‍ത്ത്യതാമമൃതം വ്രജേത്‌ 19 
ഏതത്‌ ച ഇതു" ഈ അപ്പൈതം 
മായയദഹി ക മായയാല്‍തന്നെയാണു” 
ഭിദ്ൃയതേ ടോ കേഭിക്കുന്നതു. 
അജം ത്ത നിരവയവമായിട്ടുള്ളതു” 
അന്യഥാ ടട മററുപ്രകാരത്തില്‍ ൭ പരമാര്‍ത്ഥമാ 
യിട്ടു 
കഥഞ്ചന ടട ഒരു വിധത്തിലും 
ന (ഭിദ്യതേ) ട ഭേദിക്കയില്ല. 
ഹി ടട എന്തെന്നാല്‍ 
തത്ത്വതഃ ട: പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടു 
ഭിദൃയമാനേ ചേ ഭേഭിക്കുന്നതായിരുന്നാല്‍ 
അമൂതം ടം അതൃതമായിട്ടള്ളതു* 
മരത്തൃതാം അ മര്‍ത്തൃയതയേ 
വ്രജേത്‌ ജട: പ്രാപിക്കും 
ഭാഷ്യം---ദ്വൈതം അദ്ദൈതത്തിന്‍െറ ഭേദമാണെന്നു 





പറയയകയാണെങ്കില്‍ ദ്വൈതവും അപ്പൈതത്തെ പ്പോലെ 
പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതാണെന്നു വരുമെന്നുള്ള ഒരുത്തന്‍െറ 
ആശങ്കഷ്ണു സമാധാനം പറയുന്നു --- പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ള 
അദ്വൈതം, കള്ണ്ണില്‍ സുഖക്കേടുള്ളവന്‌ അനേകം ചന്ദ്രന്മാ 
രണ്ടെന്നു തോന്നുന്നതു പോലെയും, രജ്ജു, സര്‍പ്പം , ഉദക ധാര 
മുതലായി പലപ്രകാരത്തില്‍ തോന്നുന്നതുപോലെയ്ും, 
മായകൊണ്ട പലതായി തോന്നന്നതാണ്‌. അല്ലാതെ പരമാ 
ര്‍ത്ഥത്തില്‍ അതു പലതായി തര്‍രുന്നില്പ. എന്തെന്നാല്‍ 
ആത്മാവു നിരവയവമാകുന്നു. മുത്തു മുതലായവയുടെ ഭേദ 
ത്താല്‍ ഘടാദികഠം ഭേദിക്കുന്നതു പോലെ, സാവയവമായി 


198 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” 
അദ്പവൈതപ്രകരണം [3.19] 


ടുള്ളതാണല്ലോ അവയവത്തിന്‍െറ മാററംകൊണ്ടു ഭേദിക്കു 
ന്നതു്‌. അതുകൊണ്ട നിരവയവവും അജവുമായ വസ്മ 
പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഒരുവിധത്തിലും ഭേദിക്കുകയില്ലം. പര 
മാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഭേദിക്കുന്ന എന്നു പറയുന്നപക്ഷം അമൃതവും 
അജവും സ്വഭാവേന ഉള്ളതുമായ വസ്തൂനാശമുള്ളതായിത്തീരും. 
അതു്‌ അഗ്നിശീതമായി തിരുന്നതു പോലെയാണു. 
അങ്ങനെ സ്വഭാവത്തിനു വൈപരീത്യം വരുന്നതു സര്‍വ 
പ്രമാണത്ങഠംക്കും വിരുദ്ധമായതുകൊണ്ടു” അനിഷടവുമാ 
കുന്നു. അതിനാല്‍ അജവും അവ്ൃൃയവുമായ ആത്മതത്ത്വം 
മായകൊണ്ടുതന്നെയാണു, ഭേദിക്കുന്നതു”. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഭേദിക്കുന്നില്പ. അതുകൊണ്ടു ദ്വൈതം പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള 
തല്ല. 19 


കാരിക ---- 
അജാതസൈവ ഭാവസ്ധ്യ ജാതിമില്ലന്തി വാദിനഃ 


അജാതോഹൃമുതോ ഭാവോ മര്‍ത്തൃതാംകഥ മേഷൃതി? 20 


വാദിനഃ ടോ: ചില വാദികരം 

അജാതസ്ധ്യ ഏവ ടം ജനനമില്പാത്തതുതന്നെയായ 

ഭാവസ്ൃ ച ഭാവത്തിനു” ട ആത്മതത്ത്വത്തിന്‌ 

ജാതിം ട ജാതിയേ ടട ജനനത്തെ 

ഇച്ഛന്തി ടോ ഇച്ഛിക്കുന്നു 

അജാതഃ 5. അജാതവും ടം ജനിക്കാത്തതും 

അമദുതഃ ടോ അമ്തവുമായ 

ഭാവഃ ടാ ഭാവം - ആത്മാവു്‌ 

കഥം ട്‌ എങ്ങനെ 

മര്‍ത്തൃതാം ചേ മര്‍ത്തൃതയേ ൦ മരണമുള്ള 
അവസ്ഥയെ 

ഏഷ്യതി ടേ പ്രാപിക്കും? 


ഭാഷ്യം.ഉപനിഷദ്ധ്യാഖ്യാതാക്കളം വായാടികളമായ 
ചില ബ്രഹ്മവാദികടം, സ്വഭാവേന അജാതവും അമദുതവുമാ 
യിത്തന്നെ ഇരിക്കുന്ന ആത്മതത്വത്തിനു” പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
തന്നെ ഉല്‍പത്തി ഉണ്ടെന്നു വിചാരിക്കുന്നു. അവര്‍ വിചാ 
രിക്കുന്നതുപോലെ പരമാര്‍ത്ഥമായി ജനിക്കുകയാണെങ്കില്‍ 


[3.20] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” 199 


തീര്‍ച്ചയായും അതു മര്‍ത്തൃതയെ പ്രാപിക്കും. അജാതവും 
അമുതവും സ്വഭാവേനതന്നെ ഉള്ളതുമായ ആത്മാവു 
എങ്ങനെയാണു മരത്തൃതയെ പ്രാപിക്കുന്നതു”? ആത്മതത്ത്വം 
ഒരിക്കലും സ്വഭാവത്തിനു വിപരീതമായ മര്‍ത്തൃതയെ 
പ്രാപിക്കുകയില്പ എന്നു സാരം. 0 


കാരിക ---- 


ന ഭവതൃമൃതം മരത്ത്യം ന മര്‍ത്തൃമമൃതം ത്വാ 


പ്രകൃതേരനൃഥാഭാവോ ന കഥഞ്ചിദ്‌ ഭവിഷൃതി. 41. 

അമറൂതം ടട നാശമില്ലാത്തതു്‌ 

മത്തൃം ന ഭവതി ച മര്‍ത്ത്യമാ(്നാശമുള്ളതാ)യിത്തീരു 

ഞ്ണില്ല. 

തഥാ ടോ അതുപോലെ 

മര്‍ത്ത്യം -: നാശമുള്ളതു” 

അമൃതം ജാ അമറുതമായും ം; നാശമില്പാത്തതായും 

ന ഭവതി ടാ ഭവിക്കുന്നില്ല. 

പ്രകൃതേഃ ടം പ്രകൃതിയ്ക്ക്‌ ട സ്വഭാവത്തിന്‌ 

അനമഥാഭാവം ച അന്യഥാഭാഖവം ടട മാററം 

കഥഞ്ചിത” ടട. ഒരു വിധത്തിലും 

ന ഭവിഷ്ൃതി ടോ ഉണ്ടാകയില്ല 
ഭാഷ്യൃം--ലോകത്തില്‍ അമ്തമായിട്ടുള്ളതു” മര്‍ത്തൃമാ 





യിത്തീരാറില്ല; അതുപോലെ മര്‍ത്ത്ൃയമായിട്ടുള്ളതു” അമൃത 
മായും തീരാറില്ല. അതിനാല്‍ അഗ്നിഷ്ക്കു” ഓഷ്ണൃയമെന്നപോലെ 
പ്രകൃതിക്കു. മാററം ഒരുവിധത്തില്യം ഉണ്ടാകയില്ല. 21 


കാരിക-. 
സ്വഭാവേനാമൃതോയസ്ധ്യ ഭാവോഗച്ഛുതിമര്‍ത്തൃതാം 


കൃതകേനാമൃതസ്പുന്ധ്യ കഥം സ്ഥാസ്യൃതി നിശ്ചലഃ ക 
യസ്യ 5 ഏതു വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
സ്വഭാവേന ടം സ്വഭാവത്താല്‍തന്നെ 

അമൃത ടം അമൃതമായ 


ഭാവഃ ജോ ഭാവം 


140 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌. [3.22] 


അദ്വൈതപ്രകരണം 

മര്‍ത്തൃതാം ട മര്‍ത്തൃതയേ 

ഗച്ഛതി ടോ പ്രാപിക്കുന്നവോ - പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ ജനിക്കുന്നുവോ 

തസ്യ  അവനെറ അഭിപ്രായത്തില്‍ 

കൃതകേന ടോ. കൃതകംകൊണ്ടു്‌ .. സമുച്ചയാനു 
ദ്്രാനം കൊണ്ടു്‌ 

അമുത$ -: അമൃതമായ ഭാവം 

കഥം ചേ എങ്ങനെ 

നിശ്ചല ച നിശ്ചലഃ ച നിശ്ചലമായി ടട 
അമൃതസ്വഭാവമായി 

സ്ഥാസൃതി ട സ്ഥിതിച്ചെ യും? 


ഭാഷ്യം---ഏതു വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ സ്വഭാ 
വേന അമൃതമായ ഭാവം പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ജനിക്കുന്നുവോ, 
അവന്‍, ആ ഭാവം ഉല്‍പത്തിക്കുമുമ്പ്‌ സ്വഭാവേനതന്നെ 
അമദുതമാണെന്നു പ്രതിജ്ഞച്െചെയ്യുന്നതു”" വെറുതേതന്നെ. 
വിദ്യാവിദ്യകളെ ഒരുമിച്ചനുഷ്ിക്കുന്നതുകൊണ്ടു” പ്രളയാവ 
സ്ഥയില്‍ അമ്ൃതാവസ്ഥയുള്ളതായി തീരുന്നതിനാല്‍ അമ 
തത്വമുണ്ടെന്നാണു്‌ അവന്‍ പറയുന്നതു്‌. അങ്ങനെയുള്ള 
അമൃതത്വം സ്വാഭാവികമല്ല, കൃത്രിമമാണു്‌. അതു” അമൃത 
സ്വഭാവത്തോടുകൂടി നിശ്ചലമായിരിക്കുകയില്ല. ആത്മാവു 
ജനിക്കുമെന്നു വാദിക്കുന്നവനു" എപ്പോഴും ജനനമില്ലാത്ത 
തായി യാതൊന്നും പറവാനില്ല. ഈ ജഗത്തെല്പാം മര്‍ത്ത്യ 
മാകുന്നു. അതിനാല്‍ മോക്ഷമില്ലെന്നുവരും. 22 


കാരിക---- 
ഭൂതതോയഭതതോവാപിസ്പജ്യമാനേ സമാശ്രുതിഃ 
നിശ്ചിതം യൃക്തിയയക്തംചയത”, തദ്‌ഭവതി നേതരത്‌ ൧8 


ഭൂതതഃ ടേ പ്രമാര്‍ത്ഥത്തിലോ 
അഭൂതതഃ വാ അപി ടട പരമാര്‍ത്ഥത്തിലല്പാതേയോ 
സ്തജ്യമാനേ ട്‌ സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുന്നതില്‍ 
ശ്രുതിഃ ടേ ശ്രുതി സൃഷ്ടിശ്രതി 

സമാ - സമമാകുന്നു. 


13.23) ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോട്ടകൂടിയതു” 14.1 


നിശ്ചിതം -- നിശ്ചിതമായിട്ടുള്ളതും ട ശ്രുതിയാല്‍ 
നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടിട്ടള്ളതും 

യൃക്തിയൃയക്തം ച ടേ യഡൃക്തിയുള്ളതും 

യത്‌ ട യാതൊന്നാണോ, 

തത്‌ ഭവതി ട അതാണു ശരിയായിട്ടുള്ളതു”. 

ഇതരത്‌ ട മററുള്ളതു” - യുക്തിഹീനമായിട്ടുള്ളതു്‌ 

ന ടോ അല്ല ടട ശരിയല്ല 





ഭാഷ്ൃയം---പൂര്‍വപക്ഷ ആത്മാവു ജനിക്കുന്നില്ലെന്നു 
വാദിക്കുന്നവനു സ്തംഷ്‌ടി പ്രതിപാദക മായ 'രൃതി പ്രമാണമാ 
കുവാന്‍ തരമില്ലല്ലോ. 


സമാധാനം -_സ്തഷ്‌ടി പ്രതിപാദകമായി ശ്രുതി ഉണ്ടെ 
ന്നുള്ളതു ശരിതന്നെ. എന്നാല്‍ അതു” അന്യപരമാകുന്നു. 
അതു” ആത്തൈകത്വബുദ്ധിയേ അവതരിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള 
ഉപായമാണെന്നു നാം മു.വവു പാഞ്ഞിട്ടു്”. പരിഹാരം 
പറഞ്ഞു പംഴിഞ്ഞാരുന്നിട്ടും ഇപ്പോഠം വീണ്ടും ചോദ്യവും സമാ 
ധാനവും, വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചു സൃഷ്ടിശ്രതിയുടെ 
അക്ഷരത്ങാംക്കു ആനുകൂല്യമില്ലെന്നുള്ള ആശങ്കയെ പരിഫ 
രിക്കുന്നതിനായിട്ടു മാത്രമാകുന്നു. വസ്തു സൃഷ്ടിക്കുന്നതു 
പരമാര്‍ത്ഥത്തിലായാല്യം മായാവി സ്പഷ്‌ടിക്കുന്നതു പോലേ 
മായകൊണ്ടായാലും സ്ൃഷ്‌ടശ്ുതി ഒരുപോലേച്േചേരും. 


പു൪വപക്ഷം--ഗരണം, മുഖ്യം എന്നു രണ്ടര്‍ത്ഥമുള്ളതില്‍ 
മുഖ്യാര്‍ത്ഥത്തേയാനു ശബബ്‌ദങ്ങാഠംക്കു ന്യായമായി എടുക്കേ 
ണ്ടതു”. അതിനാല്‍ സഷടി ശ്രുതിഘയടെ മുഖ്യാര്‍ത്ഥമായി 
സൃഷ്‌ടി സ യ്യമാണെനന വിചചാരിക്കയാണു വേണ്ടതു". 


സമാധാനം ---അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്ല. എന്തെന്നാല്‍ 
വ ലി ധം ചു പ 

വാസ്മവമായ സ്തഷ്‌ടി അപ്രസിദ്ധമാകയാല്‍ ഞങ്ങളടെ 
പക്ഷത്തില്‍ സൃഷ്‌ടിശബ'ദത്തിനു വാസ്പുവമായ സൃഷ്‌ടി 
എന്നര്‍ത്ഥമേ ഇല്പ. അതിനാല്‍ മുഖ്യാര്‍ത്ഥത്തെ അംഗീകരി 
ച്ചാലും സ്പഷ്‌ടി സത്യമാണെന്നു സിഭ്ധിക്കയില്ല. എന്നുമാത്ര 
മല്പ അങ്ങനെ സ്തഷ്‌ടി സത്യമാണെന്നു ബോധിപ്പിച്ചതു 
കൊണ്ടു പ്രയോജനമില്പായ്‌ കയാല്‍ ശ്രുതിക്ക്‌ അതില്‍ 
താല്പയ്യമില്ലെന്നു മുവ്പ പറകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌”. ഗാരണമായാ 


142 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു* [3.23] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


ലും മുഖ്യമായാലും സൃഷ്‌ടി എല്പാം അവിദ്യാവിഷയംതന്നെ 
യാണു്‌. അല്ലാതെ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതല്ല. “സബാ 
ഹ്യാഭ്യന്തരോഹൃയജ*' എന്നുള്ള ്രുതിയുടെ അര്‍ത്ഥം നോക്കു 
മ്പോഠം വാസ്പവമായ സ്പഷ്‌ടി ചേരുകയ്യമിറ്പ. അതിനാല്‍ 
അദ്വിതീയമായ ബ്രഹ്മം ഒന്നുതന്നെ എന്നു ശ്രുതിയാല്‍ നിശ്ച 
യിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതു യൃക്തിയുക്തവുമാണെന്നു പൂര്‍ വഗ്രന്ഥങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ടു നാം പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ അതുതന്നെയാണു 
ശരിയായ ശ്രുത്യര്‍ത്ഥം. ഒരിക്കലും വേറേയല്ല. 23 


കാരിക 
നേഹ നാനേതി ചഠ്യ , മ്‌നായാദിന്ദ്രോമായാഭിരിത്യപി 


അജായ മാനോ ബറ്ധാമായയാ ജായതേതു സഃ 24 
നേഹ നാനാ ഇതിച ടട “നേഹ നാനാ സ്ത്റികിഞ്ചന"" 
എന്നും 


ഇന്ദ്രോമായാഭിഃ ഇതി അപി ച * “ഇന്ദ്രോമായാഭിഃ പുരുരൂപ 
ഈയതേ'” എന്നും 


ആമ൦നായാത്‌ ടം ആമനായമുള്ളതുകൊണ്ടു്‌ 
അജായമാനഃ ടട ജനിക്കുന്നില്പാത്ത 

സഃ -ം അവന്‍ ആത്മാവു്‌ 
മായയാതു ഭട മായകൊണ്ടുതന്നെയാണെ്‌ 
ബഹുധാ ടാ പലപ്രകാരത്തില്‍ 
ജായതേ ട ജനിക്കുന്നതു”. 





ഭാഷ്യം സൃഷ്‌ടി പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ളതുതന്നെയാ 
ണെങ്കില്‍ വാസ്പവത്തില്‍തന്നെ പല വസ്ത്ക്കളള്ളതുകൊണ്ടു്‌ 
അങ്ങനെയിപല്ലെന്നു കാണിക്കുന്നതിനായിട്ടുള്ള വേദം ഉണ്ടാ 
യിരിക്കയില്ലായിരുന്നു. എന്നാല്‍ “നേഹ നാ നാസ്തി 
കിഞ്ചന? (ഈ ലോകത്തില്‍ പലതായി ഒന്നുമില്ല) എന്നു, 
ദ്വൈതഭാവങ്ങളെ പ്രതിഷേധിക്കുന്നതിനായി ശ്രുതിയെ 
താനും അതുകൊണ്ടു്‌ ആത്മാവൊണന്നെന്നു മനസ്സിലാകുന്നതി 
നായി കല്ലിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന സ്പഷ്‌ടി, പ്രാണസംവാദം 
പോലേ അപരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ളതുതന്നെയാകുന്നു. ““ഇന്ദ്രോ 
മായാഭിഃ പുരുരൂപ ഈയതേ'"" (സര്‍വേശ്വരന്‍ മായകളെ 
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ക്കൊണ്ട്‌, പലവിധത്തിലുള്ള രൂപത്തോടുകൂടിയവനായി 
അറിയപ്പെടുന്നു.) എന്നു” അപരമാര്‍ത്ഥമെന്നുള്ള അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലുള്ള മായാശബദംകൊണ്ടു സൃഷ്ടിയെ വൃപദേശിച്ചി 
രിക്കുന്നു. മായാശബ'ദത്തിനു? അവിടെ പ്രജ്ഞയെന്നാ 
ണല്ലോ അര്‍ത്ഥമെന്നു പറകയാണെങ്കില്‍, വാസ്പുവംതന്നെ; 
ഇന്ദ്രിയപ്രജ്ഞ അവിദ്യാമയമായതുകൊണ്ടു” അതു മായതന്നെ 
എന്നു സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നതിനാല്‍ അതുകൊണ്ടു ദോഷമില്ല, 
**മായാഭിഃ?* എന്നതിനു്‌, അവിദ്യാരൂപങ്ങളായ ഇന്ദ്രിയ 
പ്രജ്ഞകളെക്കൊണ്ടു" എന്നര്‍ത്ഥം. ““അജായമനോ ബഡ്ധാ 
വിജായതേ?" (ജനിക്കുന്നില്ലാത്ത ആത്മാവു പലവിധത്തില്‍ 
ജനിക്കുന്നു) എന്നും ഗ്രുതിയുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ അവന്‍ മായ 
കൊണ്ടുതന്നെയാണു ജനിക്കുന്നതു”. “തു” എന്ന ശബദം, 
തന്നെ" എന്നുള്ള അവധാരണാര്‍ത്ഥത്തിലാണ പ്രയോഗിച്ചി 
രിക്കുന്നതു”. മായകൊണ്ടുതന്നെ എന്നര്‍ത്ഥം. ജനിക്കാതി 
രിക്കയയം പലവിധത്തില്‍ ജനിക്കയും ഒരുമിച്ചു” ഒന്നില്‍ 
സംഭവിക്കയില്ല. അഗ്നിയില്‍ തണുപ്പും ചൂടും ഒരുമിച്ചു വരി 
കയില്പല്പോ. എന്നു മാത്രമല്പ, ആത്തൈകത്വദര്‍ശനത്തിനേ 
ഫലവുമുള്ള. അതുകൊണ്ടും അതുതന്നെയാണു ശ്രുതിയാല്‍ 
നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള അര്‍ത്ഥം. “തത്ര കോമോഹഃ ക3 
ശോക ഏകത്വ മനുപശ്യൃതഃ?? ഇത്യാദി മന്ത്രവര്‍ണ്ണുങ്ങഠം, 
ആത്തൈകത്വദരശനം ഫലവത്താണെന്നുള്ളതിലേഷ്ക്കു പ്രമാണ 
മാകുന്നു. അതു തന്നെയുമല്ല, “മുത്യോഃ സമ്ൃത്യമാപ്പോതി?? 
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കാരിക--- 

സംഭൂതേരപവാദാച്ച സംഭവഃ പ്രതിഷിധ്യതേ; 

കോന്വേനം ജനയേദിതി കാരണം പ്രതിഷിധ്യതേ. ക൭ 

സംഭൂതേഃ ടട സംഭൂതിയയടെ 

അപവാദാത്‌ച : അപവാദത്താലും 

സംഭവഃ ട സംഭവം 

പ്രതിഷിധ്യതേ ടോ പ്രതിഷേധിക്കപ്പെടുന്നു. 

“കോന്വേനംജനയേത""*ഇതിച ഇവനെ ആരു ജനിപ്പിക്കും? 
എന്നു”, 

കാരണം ടാ കാരണവും 


പ്രതിഷിധ്യതേ മ പ്രതിഷേധിക്കപ്പെടന്നു. 


144 മാണ്ഡൂകേദ്യാപനിഷത്തു” [9.25] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


ഭാഷ്യം...“ “അന്ധംതമഃ പ്രവിശന്തി യേ സംഭൂതിമുപാ 
സതേ്‌* എന്നു”, സംഭൂതിയടെ ഉപാന്ധയത്വത്തെ അപവദിച്ചി 
രിക്കുന്നതുകൊണ്ടെ സംഭവം പ്രതിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
സംഭൂതി പരമാരത്ഥത്തില്‍ ഉണ്ടായിട്ടള്ളതാണെങ്കില്‍ 
അതിനെ അപവദിക്കുന്നതു യൃക്തമായിരിക്കയില്ലല്ലോ. 


ആശങ്ക--കര്‍മ്മത്തോടൊരുമിച്ചുതന്നെയാണ ഹിരണ്യ 
ഗര്‍ഭോപാസന പച്െയ്യേണ്ടതാണെന്നു വിധിക്കുന്നതിനാ 
ണല്ലോ, * “അന്ധംതമഃ പ്രവിശന്തിയേ /” വിദ്യാമുപാ 
സതേ”*" എന്നുള്ളതുപോലെ സംഭൃതിയേ അപവദിച്ചിരിക്കു 
ന്നതു”. കര്‍മ്മോപാസനകളുടെ സമുച്ചയത്തിനുവേണ്ടി, 
കേവ്ലകര്‍മ്മത്തെ നിന്ദിച്ചിരിക്കുന്നതു പോലെതന്നെ കേവ 
ലോപാസനത്തേയും അപവദിച്ചിരിക്കയാണെന്നു സാരം. 


സമാധാനം. സത്ൃം തന്നെ, സംഭൂതിവിഷയമായ 
ദേവതാദര്‍ശനത്തിനും വിനാശശബ്‌ദത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥ 
മായ കര്‍മ്മത്തിനും സമുച്ചയത്തെ വിധിക്കുന്നതിനാണു 
സ്ധംഭൂതിയെ അപവദിച്ചിരിക്കുന്നതു”. എങ്കിലും, വിനാശ 
മെന്നു പറയുന്ന കര്‍മ്മം സ്വാഭാവികാജ്ഞാനപ്രവൃത്തിരൂപ 
മായ മൃത്യുവിനെ കടക്കുന്നതിനു പ്രയോജനപ്പെടുന്നതു 
പോലെ പുരുഷസംസ്ത്ാരമാകുന്ന പ്രയോജനത്തോടുകൂടിയ 
ദേവതാദര്‍ശനത്തിനേറയയം കര്‍മ്മത്തിനേറയം സമുച്ചയവും 


കര്‍മ്മഫലത്തിലുള്ള രാഗംകൊണ്ടുള്ള ' പ്രവൃത്തിയാകുന്ന 
സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയ സാഭദ്ധ്യൈഷണ, സ൮വാധനെഷണ 


എന്ന രണ്ട ഏഷണകളാകുന്ന മതൃവിനെ കടക്കുന്നതിനു 
പ്രയോജനപ്പെടുന്നതാണു്‌, ഇപ്രകാരം ഏഷണാദ്വയരൂപ 
മായ മൃത്ൃവില്‍ നിനാ ധിമുക്തനായിട്ടാണല്ലേോം പുരുഷന്‍ 
സംസ്‌ കൃതനായിത്തീരുന്നതു”. അതിനാല്‍ ദേവതാദര്‍ശന 
കര്‍മ്മസമുച്ചയരൂപമായ അവിദ്യ മൃതൃവിനെ കടക്കുന്നതിനു 
പേണ്ടിയയള്ളതാകുന്നു. ഇപ്രകാരംതന്നെ, ഏഷണാലക്ഷണ 
മായ അവിദ്യയാകുന്ന മൃത്യുവിനെ കടന്നിട്ടുള്ളവനും, വിര 
ക്തനും, ഉപനിഷച്‌ ഛാസ്്രാര്‍ത്ഥത്തെ ആലോച്ചിക്കുന്നതില്‍ 
തല്പരനും ആയിട്ടുള്ള വന്‌, വിദ്ദ്യോല്‍പത്തി ഉണ്ടാകു മ്പോഠം 
പരമാത്തമൈകത്വസിദ്ധി തനിയേതന്നെ ഉണ്ടാകുമെന്നുള്ളതി 
നാല്‍ മുമ്പേ ഉള്ള അവിദ്യയേ അപേക്ഷിച്ചു പിന്നാലെ ഉണ്ടാ 
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കുന്നതും, ഒരേ പുരുഷനോടു സംബന്ധിക്കുന്നതുമായ ബ്രഹ്മ 
വിദ്യ അവിദൃയോട സമുച്ചയിക്കപ്പെടുന്നു എന്നു പറയുന്നു. 
അതിനാല്‍, അന്യാര്‍ത്ഥമായതുകൊണ്ടു (സമുച്ചയം അശുദ്ധി 
ക്ഷയ ഹേതുവാണെന്നുള്ള അര്‍ത്ഥത്തിലായതുകൊണ്ടു) സംഭൂ 
തിയുടെ അപവാദം, അമൃതത്വസാധനമായ ബ്രഹ്മവിദ്യയേ 
അപേക്ഷിച്ചു നിന്ദിക്കുന്നതിനുതന്നെയാണു്‌. എന്തെന്നാല്‍ 
അതു (സംഭൃതിയുടെ ഉപാസനം)കൊണ്ടു” അശുദ്ധി നീങ്ങുമെ 
കിലും, പരമാര്‍ത്ഥമായ അമ്ൃൃതത്വമാകുന്ന ഫലം അതിനില്ല. 
ഇങ്ങനെ സംഭൂതിയെ അപവദിച്ചിരിക്കുന്നതുകൊണ്ടുതന്നെ 
സംഭൂതിക്കു്‌” ആപേക്ഷികമായ സത്ത്വമേ ഉള്ള എന്നു സിദ്ധാ 
ന്തിക്കുന്നതിനാല്‍, പരമാര്‍ത്ഥസത്തായ ആത്തൈകത്വത്തെ 
അപേക്ഷിച്ചു്‌ അമതമെന്നു പറയുന്ന സംഭവം പ്രതിഷേധി 
ക്കപ്പെട്ടിരിക്കു ൯. ഇപ്രകാരം മായാനിര്‍മ്മിതവും അവിദ്യ 
യാല്‍ ഉപസ്ഥാപിതവുമായ ജീവന്‌, അവിദൃനശിക്കുമ്പോഠം 
സ്വന്തരൂപം സിദ്ധിക്കുന്നതു കൊണ്ട്‌ ഇവനെ പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തിരു ആരു ജനിപ്പിക്കും? രജതുവില്‍ ആരോപിക്കപ്പെട 
ന്നതും വിവേകത്താല്‍ നശിക്കുന്നതുമായ സര്‍പ്പത്തെ 
ഒരുത്തനും ജനിപ്പിക്കുന്നില്ലല്ലോ. അതുപോലെ ഈ ജീവനെ 
ആരും ജനിപ്പിക്കുന്നില്പ. അതിനാല്‍ “കോനു” എന്നുള്ളതു 
ആക്ഷേപാര്‍ത്ഥത്തിലായതുകൊണ്ടു കാരണം പ്രതിഷേധിക്ക 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. അവിദ്യയാല്‍ ഉണ്ടാകുന്നതും നശിക്കുന്നതു 
മായ ജീവനെ ജനിപ്പിക്കുന്നതിനു കാരണമൊന്നുമില്ല എന്ന 
ഭിപ്രായം ““നായംകുതശ്ചിന്നബഭൂവകശ്ചിത"? (ഈ ജീവ 
നൊന്നും ഒന്നില്‍നിന്നും ജനിച്ചിട്ടിപ്പ) എന്നു ശ്രുതിയുണ്ടു”. 25 


കാരിക 
സ ഏഷ നേതി നേതീതി വ്യാഖ്യാതം നിഹ'നുതേ യതഃ, 


സര്‍വമഗ്രാഹൃഭാവേന ഹേതുനാ ജം പ്രകാശതേ. ക്6 
“സ ഏഷ ടേ അങ്ങനെയുള്ള ഇതു 
ന ഇതി ന ഇതി ടേ അല്ല, അല്പ എന്നുപേക്ഷിക്കണ്ട 


താണു“ എന്നു്‌ 
വ്യാഖ്യാതം സര്‍വം ട വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെട്ട സര്‍വത്തേയും 


അഗ്രാഹൃഭാവേനഹേതുനാട- അഗ്രാഹൃഭാവമെന്ന കാരണ 
ത്താല്‍ - അതാണു" ആത്മാ 
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വെന്നു ഗ്രഹിക്കാന്‍ പാടില്ല 
എന്ന കാരണത്താരു 


യതഃ നിഹ'നുതേ ടേ നിഷേധിക്കുന്നതുകൊണ്ടു?” 
അജം മേ അജമായ ആത്മതത്ത്വം 
പ്രകാശതേ ട: തനിയേ പ്രകാശിക്കുന്നു 


ഭാഷ്യം 





പ്രതിപാദിപ്പാനുദ്ദേശിച്ചിട്ടള്ള ആത്മാവിനെ 
മനസ്സിലാക്കുന്നതു വിഷമമാണെന്ന വിചാരിച്ചു, ശ്രുതി, 


വീണ്ടും വീണ്ടും അതിനെത്തന്നെ പ്രതിപാദിക്കുപാനായി 
മറെറാരുപായമായിട്ടു ഏതെല്ലാം വ്യാഖ്യാനിച്ചുവോ, അതി 
നെയെല്ലാം “അഥാത ആദേശോ നേതിനേതി” എന്നു സര്‍വ 
വിശേഷങ്ങളേയും പ്രതിഷേധിക്കകൊണ്ടു മറഴ്കശുന്നു :---. 
“സ ഏഷ നേതിനേതി” എന്നു” ആത്മാവിന്‍െറ അദൃശ്യ 
തയെ കാണിക്കുന്ന ശ്രുതി-ഉപായം ഉപേയനിഷ്യമാണെന്നറി 
യാത്തവന്‍ ഉപായമായി വ്യാഖ്യാനിച്ചതിനെ ഉപേയമായി 
ഗ്രഹിക്കുവാനിടവരരുതെന്നുകരുതി ജന്തുക്കളുടെ ബുദ്ധിക്കു 
ഗോചരമായ സരവത്തേയും മറയ്ക്കൂന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. അതു 
കൊണ്ടു”, ഇപ്രകാരം ഉപായം ഉപായനിഷ്ടമാണെന്നും 
ഉപേയം എപ്പോഴും നിതുവും ഏകരൂപവുമാണെന്നും അറിയു 
ന്നവന്‌, അകത്തും പുറത്തും ഒന്നായിട്ടുള്ളതും ജനനമില്പാത്ത 
തുമായ ആത്മതത്ത്വം തനിയേ പ്രകാശിക്കുന്നു. 26 


കാരിക 
സതോഹി മായയാ ജന്മ യുജ്യതേ നതു തത്ത്വതഃ 


തത്ത്വതോ ജായതേ യസ്ൃജാതം തസ്ധ്യ ഹി ജായതേ കു്‌ 
സത$ കട സത്തില്‍നിന്നു 

മായയാ മ മായകൊണ്ടുള്ള 

ജന്മഹി ട ജന്മംമാത്രമേ 

യുജ്യതേ ടോ യോജിക്കയുള്ള. 

തത്ത്വതഃതു ടട പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ജന്മമാകട്ടെ 
നയുജൃതേ ടേ യോജിക്കയില്പ 

യസ്യ ജേ എവന്നു്‌ ടം ഏതു വാദിയുടെ 


അഭിപ്രായത്തില്‍ 


[3.27] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 147 


തത്ത്വതഃ -- പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടു 

ജായതേ ച ജനിക്കുന്നുവോ 

തസന്ധ്യ - അവന്നു” -- അവന്‍െറ അഭിപ്രാ 
യത്തില്‍ 

ാതംഹി ടോ ജനിച്ചിട്ടുള്ളതാണെല്ലോ 

ജായതേ ട ജനിക്കുന്നതു”. 


ഭാഷ്യം ---ഇപ്രുകാരം അനേകം ശ്രുതിവാക്ൃങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ടു”, അകത്തും പുറത്തും നിറഞ്ഞിരിക്കുന്നതും അജവും 
അദ്വയ വുമായ ആത്മതത്ത്വമല്പാതെ വേറേ ഒന്നുമില്ലെന്നു 
നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇതുതന്നെ ഇനി യൃക്തികൊണ്ടു 
തീര്‍ച്ചപ്പെടത്തുവാന്‍ പോകുന്നു. ഇവിടെ, ആത്മതത്ത്വം 
എപ്പോഴും അഗ്രാഹൃമാണെങ്കില്‍ അതു” അസത്തുതന്നെയാ 
ണെന്നു വല്പവരും വാദിച്ചേക്കാം, എന്നാല്‍ ആ വാദം ശരി 
യല്പ. അതിന്‍െറ കായ്യുംകൊണ്ടു്‌ അതിനെ ഗ്രഹിക്കാവുന്ന 
താണ്‌. മായാവിയുടെ മായകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന കായ്യങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ടു വാസ്ധുവത്തില്‍ മായാവിയുണ്ടെന്നു നമുക്കറിയാവുന്ന 
തുപോലെ, ജഗത്തിന്‍െറ ജന്മമാകുന്ന കായ്യത്തെ ഗ്രഹിക്കുന്ന 
തുകൊണ്ട്‌” മായാമൂലകമായ ആ ജഗജ്ജന്മത്തില്‍ നിന്നു പരമാ 
ര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ആത്മാവിനെ നമുക്കു ഗ്രഹിക്കാം. അതുകൊണ്ടു, 
മായാനിര്‍മ്മിതമായ ഹസ്ത്യാദികാഡധ്യുമെന്നപോലെ ജഗത്തും 
സത്തായ കാരണത്തില്‍ നിന്നുതന്നെ ജനിക്കുന്നു എന്നു പറയന്ന 
താണു യൃക്തിയയക്തമായിട്ടുള്ളതു”. അസത്തായ കാരണത്തില്‍ 
നിന്നാണെന്നു പറയുന്നതിനു യുക്തിയില്ല. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ത്തന്നെ ജന്മം ആത്മാവിനു യോജിക്കയുമില്ല. അഥവാ, രജഞജ്കു 
മുതലായതുപോലെ സത്തായ വസ്തുവിനു സപ്പ്ാദിയെ പോലെ 
മായകൊണ്ടുള്ള ജന്മമേ യോജിക്കയുള്ള. അല്ലാതെ പരമാരത്ഥ 
ത്തില്‍ ജന്മം യോജിക്കയിപ്പ. അതുപോലെ, അഗ്രാഹ്ൃമാ 
ണെങ്കിലും സത്തുതന്നെയായ ആത്മാവിനു മായകൊള്ടുള്ള 
ജുന്മമേ യോജിക്കയുള്ള. അല്ലാതെ അജനായ ആത്മാവിനു 
പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ള ജന്മം യോജിക്കയില്ല. പിന്നെ ഏതു 
വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തിലാണോ പരമധാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ളതും 
ജനനമില്ലാത്തതുമായ ആത്മതത്ത്വം ജഗദ്രൂപത്തില്‍ ജനിക്ക 
ന്നതു“, അവനു അജമായിട്ടള്ളതു ജനിക്കുന്നു എന്നു പറവഥന്‍ 
സാധിക്കുകയില്ല. എന്തെന്നാല്‍ അതു വിരുദ്ധമാകുന്നു. അതു 
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അദ്പൈതപ്രകരണം 


കൊണ്ടു അവന്‍െറ അഭിപ്രായത്തില്‍ ജനിപ്പിട്ടുള്ളതാണു 
ജനിക്കുന്നതെന്നു. വന്നുകൂടുന്നു. അപ്പ്പോഠം അതു മറെറാന്നില്‍ 
നിന്നാണു ജനിച്ചതെന്നും ആ മറെറാനം പിന്നെയൊന്നില്‍ 
നിന്നു ജനിച്ചു എന്നും പറയേണ്ടിവരുന്നതിനാല്‍ നിലയി 


പല്രാതെയായിത്തീരും. അതിനാല്‍ ആത്മതത്ത്വം അജമാ 
ണെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു. 7 
കാരിക 


അസതോമായയാടജന്മതത്തവതോ നൈവയജ്യതേ, 





വന്ധ്യാപുത്രോ ന തത്ത്വേന മായയാ വാപി ജായതേ. കര്‍ 
അസതഃ ച ഇല്പാത്തതിനു” 
മായയാ ട മായകൊണ്ടും 
തത്ത്വതഃ ട്‌ പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടും 
ട്ടന്മ ടേ ജന്മം 
നയുജ്യയതേ ഷേ യോഴജിക്കയില്ല. 
വന്ധ്യാപുത്രഃ ചം വന്ധ്യാപുത്രന്‍ 
തത്തോന ട പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടേം 
മായയാ വാ അപി ടാ മായകൊണ്ടോ 
നജായതേ ടട ജനിക്കുന്നില്ല. 
ഷ്യം അസത്തില്‍ നിന്നു സത്തുണ്ടാകുന്നതായി 


അസദ്വാദികഠം പറയയന്നതിനെ നിരാകരിക്കുവാനായിപ്പറ 
യുന്നു:---അസദ്വാദികഠം പറയുന്നതുപോലെ അസത്തായ 
ഭാവം മായകൊണ്ടോ പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടോ ഒരുവിധത്തിലും 
ജനിക്കുന്ന എന്നു പറവാന്‍ പാടില്ല, അതു” യുക്തിക്കു്‌ 
യോജിച്ചതല്ല, വന്ധ്യാപുത്ര൯ന്‍ മായകെഠണ്ടോ പരമാര്‍ത്ഥമാ 
യിട്ടോ ജനിക്കുന്നില്ലല്ലേോ. അതിനാല്‍ ഇവിടെ അസദ്വാദം 
തീരെ അനുപപന്നമാണുെ്‌. ൧8 


കാരിക __. 
യഥാ സ്വപ്പ്പേ ദ്വയാഭാസം സ്തൂന്ദതേ മായയാ മനഃ 


തഥാ ജാഗ്രദ്‌ദ്വയാഭാസം സ്തന്ദതേമായയാമനഃ 29 
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യഥാ ടേ ഏതുപ്രകാരമാണോ 

സ്വപ്പേ യ സ്വപ്പത്തില്‍ 

മനഃ ട്‌ മനസ്സു്‌ 

മായയാ 5. മായകൊണ്ടു" 

ദ്വയാഭാസം ടേ രണ്ടെന്നു തോന്നത്തക്കുവിധത്തില്‍ 

സ്തൂന്ദതേ ടം സ്തൂന്ദിക്കുന്നതു”, 

തഥാ ട അതുപോലെ 

ജാഗ്രത" ടം ജാഗ്രത്തിലും 

മനഃ ടക മനസ്സ്‌ 

മായയാ ട മായകൊണണ്ടു" 

ദ്വയാഭഥസം ടം രണ്ടടെന്നുള്ള വിധത്തില്‍ 

സ്റൂന്ദതേ ടം ്പൂന്ദിക്കുന്നു. 
ഭാഷ്യം---സത്തിനു” മായകൊണ്ടുതന്നെയാണെ ജന്മമെന്നു 





പറയുന്നതു” എങ്ങനെയാണെന്നു പറയുന്നു; __.രജുവില്‍ കല്പിത 
മായ സ്പ്പും രജജുരൂപത്തില്‍ കാണപ്പെടുമ്പോഠം സത്തായിരി 
ക്കുന്നതുപോലെ പരമാര്‍ത്ഥവിജ്ഞഫ്ലിയാകുന്ന ആത്മരൂപ 
ത്തില്‍ കാണപ്പെടുമ്പോഠം സത്തായിരിക്കുന്ന മനസ്സ, സ്വപ്പ 
ത്തില്‍, മായകൊണ്ടു്‌ ഗ്രാഹൃഗ്രാഹകരൂപത്തില്‍ രണ്ടെന്നു 
തോന്നത്തക്കുവിധം, രജുവില്‍ സര്‍പ്പമെന്നപോലെ ചലിക്കു 
ന്നതു” എങ്ങനെയോ അതുപോലെതന്നെ ജാഗരിതത്തിലും 
മായകൊണ്ടു്‌* മനസ്സ്‌ സ്തന്ദിക്കുന്നതു പോലെയിരിക്കുന്ന. 29 


കാരിക. 


അദ്വയം ച ദ്വയാഭാസം മനഃ സ്വപ്‌നേ ന സംശയഃ 


അദ്വയം ച ദ്വയാഭാസം തഥാ ജാഗ്രന്നസംശയഃ 30 

സ്വപ്‌നേ ടേ സ്വപ്‌നത്തില്‍ 

മനഃ ച മനസ്സ്‌ 

അദ്വയം ടേ അദ്ധയവും -ട വാസ്ധവത്തില്‍ 
ഏകവും 

ദ്വയാഭാസം ച ടം ദ്വയാഭാസവുമാകുന്നുടഗ്രാഹൃ 


ഗ്രാഹകരൂപത്തില്‍ രണ്ടെന്ന 
പോലെ തോന്നുന്നതുമാകുന്നു. 
സംശയഃന സംശയമില്ല. 
തഥാ ടേ: അതുപോലെ 


150 മാണ്ഡൃക്യോപഡിപത്തു". [3.39] 
| അദ്വൈതപ്രകരണം 


ജാഗ്രത്‌ ക ജാഗ്ഗത്തിലും 
അദ്വയം ടട വാസ്തവത്തില്‍ ഏകവും 
ദ്വയാഭാസംച ടം രണ്ടെന്നുതോന്നുന്നതുമാകന്നു. 


സംശയഃന കേ സംശയമില്ല. 


ഭാഷ്യം---സ്വപ”നത്തില്‍ മനസ്സു, ഗ്രാഹൃഗ്രാഹകരൂപ 
ത്തില്‍ രണ്ടെന്നു തോന്നത്തക്കവിധത്തില്‍ സ്തൃന്ദിക്കുന്നതു”, 
രജജുരൂപത്തില്‍ സപ്പും എന്നപോലെ, പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ആത്മരൂപത്തില്‍ അദ്വയമായിട്ടുതന്നെയാണു്‌, സംശയമില്ല. 
സ്വപനത്തില്‍ വിജ്ഞാനമല്പാതെ, ഗ്രാഹൃമായ ഹസ്തിമുത 
ലായതോ, അതിനെ ഗ്രഹിക്കുന്ന ചക്ഷുസ്തമുതലായതോ ഒന്നു 
മില്ലല്ലോ. ജാഗ്രത്തിലും അതുപോലെതന്നെയാണ്‌. എന്തെ 
ന്നാല്‍ അപ്പോഴും സ്വപ്‌നത്തിലേപ്പോലെ പരമാര്‍ത്ഥ 
വിജ്ഞാനം മാത്രമേ ഉള്ള. 30) 


കാരിക... 
മനോദ്ടശ്യമിദം സര്‍വം യത്‌ കിഞ്ചിത്‌ സചരാചരം 


മനസോഹ്ൃയമനീഭാവേ ദ്വൈതം നൈവോപലഭ്യതേ 81 
സചരാചരം ച ചരങ്ങളോടും അചരങ്ങളോ 
ടം ശൂൂടിയ 
ഇദം ദ്വൈതം ട ഈ ദ്വൈതം 
യതകിഞ്ചിത്‌ ടേ എത്തെല്പാമുണ്ടോ, 
തത്‌ ടേ അതു്‌ 
മനോദ്ൂശ്ൃം ടേ മനസ്സ്സിനാല്‍ ദര്‍ശിക്കപ്പെടു 
ന്നതാകുന്നു. 
മനസഃ ട മനസ്സ്റിന്‍െറ ടേ മനസ്സ്‌ മന 
അമനീഭാവേ ടം അമനീഭാവത്തില്‍ (ച്ലാതെയായി 
ത്തീരുമ്പോഠം 
ദ്വൈതം ച രണ്ടെന്നുള്ളതു* 
ന ഉപലഭ്ൃയതേ ഏവ ടാ അനുഭവപ്പെടുന്നതേയില്ല. 


ഭാഷ്യം __രജജയസര്‍പ്പും പോലെ ദ്വൈതരൂപത്തില്‍ വിക 


ല്നാരൂപമായിരിക്കുന്നതു” മനസ്സൃതന്നെയാണു* എന്നുപറഞ്ഞ 


[3.31] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 101 


തിനു പ്രമാണമായി അന്വയവ്ൃതിരേകരൂപമായ അനുമാനം 
പറയുന്നു :-ഈ പദ്വൈതമെല്പാം വികല്ലിക്കപ്പെടുന്ന മനസ്സി 
നാല്‍ കാണസപ്പപെടുന്നതാകുന്നു. അതിനാല്‍ ഈ ല്വൈതം മുഴു 
വനും മനസ്സരതന്നെയാണു്‌. എന്തെന്നാല്‍, മനസ്സുള്ള പ്പോഠം 
പ്പവൈതമുണ്ടു*., മനസ്സ്സില്പാത്തപ്പോഠം ദ്വൈതവൃമില്പ. വിവേക 
ദരശനാഭ്യാസംകൊണ്ടും വൈരാഗ്യംകൊണ്ടും മനസ്സ്സിനെ 
നിരോധിക്കയോ മനസ്സ്‌ സുഷപ്തത്തില്‍ ലയിക്കയോ ചെയ്യ 
സ്പോഠം രജ്ജുവില്‍ സര്‍പ്പുമെന്നപോലെ ദ്വൈതം അനുഭവ 
പ്പെടുന്നതേ ഇല്ല. ഇങ്ങനെ മനസ്സ്സിപ്പാത്തപ്പേഠഠം ഇല്ലാത്ത 


തിനാല്‍ ദ്വൈതം അസത്താണെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു 
എന്നര്‍ത്ഥം. 81 
കാരിക-. 


ആത്മസത്യാനുബോധേന ന സങ്കല്പയതേയദാ 


അമനസ്താം തദായാതി ഗ്രാഹ്യാഭാവേ തദഗ്രഹം. 32 


ആത്മസത്യാനുബോധേന 5. ആത്മാവാകുന്ന സത്യത്തിന്റെ 


അനു ബോധത്താല്‍ 

യദാ ട: എപ്പോഠം 

ന സങ്കല്പയതേ ടേ സജല്പിക്കാതിരിക്കുന്നു വോ, 

തദാ ട്‌ അപ്പ്യോഠം 

അമനസ്താം ട മനസ്സില്ലാത്ത അവസ്ഥയെ 

യാതി ട പ്രാപിക്കുന്നു 

ഗ്രാഹമ്യാഭാവേ ടട ഗ്രഹിക്കുവാനുള്ള വിഷയമില്ലാ 
ത്തപ്പോഠം 

തദ്‌ ട്‌ അതു്‌ .ആ മനസ്സ്‌ 

അഗ്രഹം ടാ ഗ്രഹണവികല്പനയോട്കൂടാത്ത 
തായിത്തീരുന്നു. 


ഭാഷ്യം---മനസ്സില്ലാതെയാകുന്നതെങ്ങനെ എന്നു പറ 
യുന്നു: ----ആത്മാവാകുന്ന സത്യമാകുന്നു ആത്മസത്യം. 
മൃത്തിക പോലെ സത്യമായിട്ടുള്ളതു” ആത്മാവുമാത്രമാകുന്നു. 
“വാചാ  രംഭണം വികാരോ നാമധേയം, മൃത്തികേത്തയേ 
വസത്യം "? (നാമധേയമെന്നതു” വാക്കുകൊണ്ടുള്ള വികാരമാ 
കുന്നു, മുത്തികയെന്നുള്ളതുതന്നെയാണു ലി] 


152 മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്തു"” 
അദല്വൈതപ്രകരണം [3.32] 


എന്നു” ശ്രുതിയയണ്ടു”. ആ ആത്മസത്ൃത്തെ ശാസ്ത്രവും ആചാ 
യ്യന്‍െറ ഉപദേശവും അനുസരിച്ചു്‌ അറിയുന്നതാണു” ആത്മസ 
ത്യാനുബോധം. ഈ ആത്മസ മ്ൃഠനു ബോധം ഉണ്ടാകു മ്പോഠം 
സജല്ലിക്കുവാനൊന്നുമില്ലാത്തതുകൊണ്ടെ", മനസ്സു സജല്പിക്ക 
യില്ല. ദഹിക്കുവാനൊന്നുമില്പാത്തപ്പോരം അഗ്നി ജ്വലിക്ക 
യില്പല്ലോ, എപ്പോഴാണോ ഇങ്ങനെ സങ്കല്ലിക്കാതിരിക്കു 
ന്നതു”, അപ്പോഴാണു മനസ്സില്ലാത്ത അവസ്ഥയേ പ്രാപിക്കു 
ന്നതു്‌. ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ വിഷയമൊന്നുമില്ലാതാകുമ്പോഠം 
മനസ്സ്‌ ഗ്രഹണവികല്ലമില്പാത്തതായിത്തീരും. 7 


കാരിക 


അകല്പകമജം ജ്ഞാനം ജേഞയാഭിന്നം പ്രചക്ഷതേ 


ബ്രഹ്മ ജേഞ്യമജം നിത്യമജേനാജം വിബുദ്ധ്ൃയതേ. 93 

അകല”പകം ടേ യാതൊരു കല്‌പനയുയമില്പാത്തതും 

അജം ടം അജവുമായ 

ജ്ഞാനം ടേ ജ്ഞാനത്തെ 

ജേഞയാഭിന്നം ടം അറിയപ്പെടേണ്ട വസ്മുവില്‍നിന്നു* 
അഭിന്നമെന്നു? 

പ്രചക്ഷതേ ടം ബ്രഹ്മവിത്തുകഠം പറയുന്നു. 

യസ്ധ്ൃയ ട യാതൊരു അജമായ ജ്ഞാനത്തിനു? 

അജം ടേ അജവും 

നിത്യം ടേ നിത്ൃയവുമായ 

ബ്രഹ്മ ടം ബ്രഹ്മം 

ജേഞയം ടം ജേഞയമാകുന്നുവോ 

തേന അജേന കട ആ അജമായ ജ്ഞാനം കൊണ്ടു” 

അജം ടം അജത്തെ ടട അജമായിട്ടുള്ള ആത്മ 
തത്വത്തെ 

വിബദ്ധ്യതേ ടേ അറിയുന്നു. 


ഭാഷ്യം--ഈ ദ്വൈതം അസത്താണെങ്കില്‍ സ്വരൂപ 
ഭൂതവും അജവുമായ ആത്മതത്വത്തെ അറിയുന്നതു” എന്തുകൊ 
ണ്ടാണെന്നു പറയുന്നു:--യാതൊരു കല്‌“പനയുമില്പാത്തതും 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ അജവും ജഞഫ്ലിമാത്രവുമായ ജ്ഞാനം 


[9.33] ശാങ്കരഭാഷൃസ്ാരത്തോടുകൂടിയതു” 153 


പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതും ജേഞയവുമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്നു* 
അഭിന്നമാണെന്നു ബ്രഹ്മവിത്തുകഠം പറയുന്നു. അഗ്നിയുടെ 
. ചൂടിനെന്നപോലെ വിജ്ഞാതാവിനെറ വിജ്ഞാനശക്തിക്കു” 
ഒരിക്കലും നാശമുണ്ടാകയില്ലല്ലോ. *““വിജ്‌ഞാനമാനന്ദം 
ബ്രഹ്മ*” “സതൃം ജ്‌ഞാനമനന്തം ബ്രഹ്മ?” ഇത്യാദി ശ്രുതി 
കഠം, ജ൦ഞാനവും ജ്‌ ഞേയവും ഒന്നതന്നെ എന്നതിലേറ്ററു 
പ്രമാണമാകുന്നു. താന്‍ തന്നെയായ യാതൊന്നാണോ ഈ 
ജേഞയമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായിരിക്കുന്നതു“റ--- 
അഗ്നിയില്‍നിന്നു ചുടെന്നപോലേ വ്യൃത്യാസപ്പെടാതിരി 
ക്കുന്നതു”. അങ്ങനെയുള്ള, ആത്മസ്വരൂപമായും അജുമായൂ 
മുള്ള ജാഞാനംകൊണ്ടു”, അജവും ജ്‌“ ഞേയവുമായ ആത്മതത്വ 
ത്തെ തനിയേതന്നെ അറിയുന്നു. നിത്ൃപ്രകാശരൂപനായ 
സൂയ്യനെപ്പോലെ നിത്യവിജ്‌“ഞാനംതന്നെ ഘനമായിരി 
ക്കുന്ന രൂപത്തോടുകൂടിയ ആത്മാവിനെ അറിയുന്നതിനു 


മറെറാരു വിജ”ഞാനത്തിന്‍െറ അപേക്ഷയില്ലെന്നു സാരം. 33 
കാരിക--- 


നിഗൃഹീതസ്യ മനസോ നിര്‍ വികല്‌പസ്യ ധീമതഃ 


പ്രചാരഃ സതു വിജ്‌ഞേയഃ സുഷുയഫ്ലേ / ന്യോ ന തത്സമഃ 84 


നിഗൃഹീതസ്യ മ നിഗൃഹീതവും 


നിരവികല”“പന്ധൃ ചേ യാതൊരു കല്‌പനയ്യമില്പാത്തതും 


ധീമതഃ ടം ധീമത്തും ട വിവേകമുള്ളതുമായ 

മനസഃ ടം മനസ്സിന്‍െറ 

സഃ പ്രചാരഃതു ടേ ആ പ്രചാരമാകട്ടെ 

വിജ്‌ ഞേയഃ ടേ യോഗികളാല്‍ വിശേഷിച്ചു” 
അറിയപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. 

സുഷൃയഘഐ ച സുഷുപൃത്തില്‍ 

അന്യ ടേ മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരം മറെറാന്നാ 
കുന്നു. 

ന തത്സമഃ 


ട സുഷ്ുപ്തത്തിലുള്ള മനസ്സ്സിന്‍െറ 
പ്രചാരം നിരുദ്ധമായ മന 
സ്ലീന്‍െറ പ്രചാരത്തേടടട തുല്യ 
മല്ല. 


154 മാണ്ഡൃക്ഷ്യോപനിഷത്തു്‌ 2.94) 
അദ്പൈതപ്രകരണം 


ഭാഷ്യം ആത്മതത്വത്തെ അറിയുന്നതുകൊണ്ടു സങ്ക 
ലപിക്കാതിരിക്കുന്നതിനാല്‍ ബാഹൃവിഷയങ്ങളില്പാതാകു 
മ്പോഠം, മനസ്സു്‌, വിറകില്പാത്ത അഗ്നിയേപ്പോലേ പ്രശാന്ത 
മായം നിരുദ്ധമായും തീരുമെന്നും ഇങ്ങനെ മനസ്സ നിരുദ്ധ 
മാകുമ്പോഠം ദ്വൈതമില്ലാതാകുമെന്നും പറഞ്ഞുവല്ലോ. ഇപ്ര 
കാരം നിഗ്രഹിക്കപ്പെട്ടതും യാതൊരു കല്‌പനയുമില്പാത്തതും 
വിവേകമുള്ളതുമായ മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരത്തെ യോഗികഠം 
വിശേഷിച്ചറിയേണ്ടതാണു”. ഇവിടെ യാതൊരു ബോധവു 
മില്പാത്ത സ്ഥിതിക്കു”, നിരുദ്ധമായ മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരവും 
സുഷുഏാവസ്ഥയില്‍ സ്ഥിതിചെയുന്ന മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരം 
പോലേതന്നെ ഇരിക്കും. എന്തെന്നാല്‍ യാതൊരു ബോധവു 
മില്പയോക എന്നതു രണ്ടിനും തുല്യമാണു. അതില്‍ അറിവാ 
നെന്തുള്ളു എന്നു” ആക്ഷേപമുണ്ടാവാം. അതിനു സമാധാനം 
പറയാം :---ഈ ആക്ഷേപം ശരിയല്ല. എന്തെന്നാല്‍, സുഷ്പ്പ 
ത്തില്‍, അവിദ്യകൊണ്ടുള്ള മയക്കമാകുന്ന തമഡ്സ്ലിനാല്‍ ഗ്രസ്ധി 
ക്കപ്പെട്ടതും, ഉള്ളില്‍ അനേകാനര്‍ത്ഥപ്രവ്ൃത്തികരംക്കു ബീജ 
തമായ വാസന ലയിച്ചു കിടപ്പുള്ളതുമായ മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരം 
വേറൊരുതരത്തിലാകുന്നു. ആത്മസത്യാനുബോധമാകുന്ന 
അഗ്‌ഡസിയാല്‍ അവിദ്യാദികളായ അനേകാനര്‍ത്ഥ പ്രവൃത്തി 
ബീജഞ്ങഠം ദഹിച്ചുപോയിട്ടുള്ളതും, നിരുദ്ധവും, സര്‍ വക്രേശ 
രജസ്സം പ്രശമിച്ചിട്ടുള്ളതുമായ മനസ്സിന്‍െറ സ്വതന്ത്രമായ 
പ്രചാരം മറെറാരുതരത്തിലുള്ളതുതന്നെയാണു്‌. അതുകൊണ്ടു 
സുഷുപ്ത്തിലുള്ള മനസ്സ്സിനെറ പ്രചാരം നിരുദ്ധമായ മന. 
സ്സ്റിന്‍െറ പ്രചാരത്തോടു തുല്യമല്ല. അതിനാല്‍ അതു” അറിയ 
പ്പെടേണ്ടതുതന്നെ എന്നഭിപ്രായം. 34 





കാരിക 
ലീയതേ ഹി സുഷുപ'തേ തന്നിഗൃഹീതം ന ലീയതേ 


തദേവനിര്‍ഭയം ബ്രഹ്മജ്ഞാനാലോകം സമന്തതഃ 99 
സൃഷ ച സുഷ്ുപ്പത്തില്‍ 

തത്‌ ടേ അതു” മനസ്സ്‌ 

ലീയതേഹി ടം ലയിക്കുകയാണല്ലോ ചെയ്യുന്നതു” 


നിഗ്ൃഹീതം ടം നിഗ്ഗഹീതമാകുമ്പോഠം 


[3.35] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടടകൂടിയതു”. 10൭ 


ന ലീയതേ ട ലയിക്കുന്നില്ല. 

തത്‌ ഏവ ട അതുതന്നെ - ആ നിരുദ്ധമായ 
മനസ്സൃതന്നെ 

നിര്‍ഭയം ടേ യാതൊരു ഭയവുമില്പാത്തതും 

സമന്തതഃ ട എല്ലായിടത്തും നിരന്തരമായി 
വ്യാപിക്കുന്നതും 

ജ്‌ഞാനാലോകം ടേ ജ്‌ ഞാനമാകുന്ന പ്രകാശത്തോട 
കൂടിയതും ആയ 

ബ്രഹ്മ ടം ബ്രഹ്മമായിത്തീരുന്നു. 


ഭാഷ്യം ---സുഷുഫ്ല്രിയിലും നിരോധത്തിലും മനസ്സിന്‍െറ 
പ്രചാരം വേറേവേറേ പ്രുകാരത്തിലാണെന്നു പറഞ്ഞതിനു 
ഹേതുവിനെ പറയുന്നു:---സുഷുഫഹിയില്‍ അവിദ്യ മുതലായ 
ജ“ഞാനബീജങ്ങളുടെ എല്ലാ വാസനകളോടുംകൂടി, മനസ്സ്‌, 
വിശേഷരൂപമില്പാത്ത തമോരൂപമായ ബാിജഭാവത്തെ 
പ്രാപിക്കുന്നു. വിവേകവിജ്‌ഞാനപൂര്‍വകമായി നിരുദ്ധമാകു 
മ്പോഴാകട്ടെ, തമോരൂപമായ ബീജഭാവത്തെ പ്രാപിക്കു 
ന്നില്ല. അതുകൊണ്ടു്‌, സുഷുപ്യമായ മനസ്റ്റിന്‍െറ പ്രചാര 
ത്തിനും സമാഹിതമായ മനസ്സിന്‍െറ പ്രചാരത്തിനും തമ്മില്‍ 
ഭേദമുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞതു ശരിതന്നെ. അവിദ്ൃയയാല്‍ ഉണ്ടാക്കു 
പ്പെടുന്നതും, ഗ്രാഹ്യമെന്നും ഗ്രാഹകമെന്മമുള്ള രൂപത്തില്‍ 
ഉള്ളതും ആയ മലദ്വയം ഒഴിയുമ്പോഠം ആ മനസ്സ്‌, പരവും 
അദ്വയവുമായ |[ബഹ്‌മമായിത്തീരുന്നതിനാല്‍ അതുതന്നെ 
നിര്‍ഭയമാകുന്നു. എന്തെന്നാത അപ്പോം ഭയ നിമിത്തമായ 
ദ്വൈതഗ്രഹണമില്ല. (ബഹ്‌മം, അഭയവും ശാന്തവുമാണുഴു; 
അതിനെ അറിയുന്നവന്‍ ഒന്നിനേയും ഭയപ്പെടുകയില്ല. അതു" 
ജ്‌ ഞാനമാകുന്ന പ്രകാശത്തോടുകൂടിയതും __ വിജ ഞാനൈക 
രസഘനവും_.ആകാശംപോലെ സര്‍വത്ര നിരന്തരമായി 
വ്യയാപിച്ചിരിക്കുന്നതുമാകുന്നു. 30 


കാരിക---- 


അജമനിദ്ര മസ്വപ്‌ന മനാമകമരൂപകം 


സകൃദ്വിഭാതം സര്‍വജഞം നോപചാരഃ കഥഞ്ചന 96 


366 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തു്‌ [3.36] 


അദൈതപ്രകരണം 
അജം ടേ അജവയം ടം ജനനമില്ലാത്തതും 
അനിദ്രം കം അവിദ്യാലക്ഷണമായ അനാദിമായ 
യാകുന്ന നിദ്രയോടുകൂടാത്തതും 
അസ്വപ്‌നം കട സ്വപനമില്ലാത്തതും 
അനാമകം ടേ നാമരഹിതവും 
അരൂപകം ടേ രൂപശുനയവും 
സക്ടദ്‌വിഭാതം ജേ എപ്പോഴും വിളങ്ങുന്നതും 
സര്‍വജ്‌ഞം ക സര്‍ വാത്മകവും ജാഞാനസ്വരൂപവു 
മായിത്തീരുന്നു. 
കഥഞ്ചന ച ഒരുവിധത്തിലും 
ഉപചചാരഃ മു ഉപച്ചാരം 
ന ടേ ഇല്ല ം ആവശ്യമില്ല. 


ഭാഷ്യം... ഈ ധ്രഹ”മം, ജന്മനിമിത്തമില്പാത്തതിനാല്‍ 
അകത്തും പുറത്തും ജനനമില്പാത്തതാകുന്നു. രജ്ജുസര്‍പ്പത്തി 
നെന്നപപോലെ ആത്മാവിനു ജന്മം അവിദൃനിമിത്തമാണെന്നു 
മുമ്പ പറഞ്ഞിട്ടണ്ടല്ലോ. ആ അവിദ്യ ആത്മാവൊന്നുമാത്രമേ 
സത്യമായിട്ടുള്ള എന്നുള്ള ബോധത്താല്‍ നിരോധിക്കപ്പെടുന്നു. 
ജനനമില്വാത്തതുകൊണ്ടുതന്നെ നിദ്രയമില്പാത്തതായിത്തീ 
രുന്നു. നിദ്രയെന്നു പറയുന്നതു” അവിദ്യാലക്ഷണമായ അനാ 
ദിമായയാകുന്നു. അദ്വയരൂപനായ ആത്മാവായിട്ടു്‌”, ഉറക്ക 
ത്തില്‍ നിന്നുണര്‍ന്നിരിക്കുന്നതിനാല്‍ സ്വപ?നമില്പാത്തതായും 
തീരുന്നു. ഇതിനു നാമവും രൂപവും, ഉണര്‍ച്ചയില്ലാത്തതു 
നിമിത്തം ഉണ്ടായ വയാണല്ലോ. ഉണര്‍ച്ചയുണ്ടാവുമ്പോഠം 
അവ രജ്ജുസര്‍പ്പം പോലെ നശിച്ചുപോകുന്നതിനാല്‍ 
ബഹ്‌മം നാമംകൊണ്ടു പറയപ്പെടുകയോ, ഏതെങ്കിലും 
പ്രകാരത്തില്‍ രൂപപ്പെടുത്തപ്പെടുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. അതി 
നാല്‍ അതു നാമവും രൂപവുമില്പാത്തതായിത്തീരുന്നു. 
“യതോ വാചോ നിവര്‍ത്തന്തേ അപ്പാപ്യമനസാസഹ "? 
ഇത്യാദി ശ്രുതി ഇതിനു പ്രമാണമാകുന്നു. അതു്‌ എപ്പോഴും 
പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതായും ഭവിക്കും-- നിതൃപ്രകാശ 
സ്വരൂപമായിത്തീരും. എന്തെന്നാല്‍, അഗ്രഹണമോ അന്യഥാ 
ഗ്രഹണമോ ആവിര്‍ഭാവമേ തിരോധാനമേം അതിനുണ്ടായി 
രിക്കയില്പ. ഗ്രഹണവും അഗ്രഹണവുമാണല്ലോ അതിനു 


[9.36] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോട്ടകൂടിയതു". 1577 


രാത്രിയും പകലും. [ബഹ്‌മം എപ്പേഴേം പ്രകാശിക്കാതിരി 
പ്പഠന്‍ കാരണം അവിദ്യാരൂപമായ തമസ്സമാണു്‌. അതില്ല 
. ത്തതുകൊണ്ടും നിത്ൃയചൈതന്യപ്രകാശരൂൃപമായതുകൊണ്ടും 
എപ്പോഴും വിളങ്ങിക്കെണ്ടിരിക്കുന്നതു യൃക്തംതന്നെ. അതു 
കൊണ്ടുതന്നെ അതു സര്‍വാത്മകവും ജ“ഞാനസ്വരൃപവുമായി 
ത്തീരുന്നു. ഇപ്രകാരമുള്ള ദ്രഹ്‌മത്തില്‍ മററു മതക്കാരക്കെ 
ന്നപോപോലെം ആത്മസ്വരുൂപത്തിനുപുറമെ സമാധി മുതലായ 
ഉപചാരമൊന്നും ചെയ്യേണ്ട ആവശ്യമില്ല. (ബഹ്‌മം നിത്യ 
ശുദ്ധബുദ്ധമുക്തസ്വഭാവമായതുകൊണ്ടു”, അധഖിദ്യ നശിക്കു 
സ്പോഠം ഒരുവിധത്തിലും ഒന്നും ച്ചെയ്യേണ്ടതായി ഉണ്ടാവാന്‍ 
വഴിയില്ലെന്നു സാരം. 36 


കാരിക --- 


സര്‍ വാഭിലാപവിഗതഃ സര്‍വചിന്താസമുസ്ഥിതംഃ 


സുപ്രശാന്തഃ സക്ടജേജ്യാതിഃ സമാധിരചലേധ്‌ യ ഭയ 317 

സര്‍ വാഭിലാപവിഗതഃ ട എല്ലാ പ്രകാരത്തിലുമുള്ള അഭി 
ധാനത്തിനും കരണമായ വറ 
ഗിന്ദ്രിയമില്ലാത്തവനും 

സര്‍വചിന്താസമുസ്ഥിത$ ച സര്‍വചിന്തകഠംക്കും കാരണ 


മായ ബുദ്ധിയില്ലാത്തവനും 


സുപ്രശാന്തഃ 
സകൃജേല്യോാതിഃ 


വേണുംവണ്ണും പ്രശാന്തനും 

ആത്മചൈചതനൃസ്വരൂപ 

ത്തില്‍ എപ്പോഴും ജ്യോതി 

സ്സ്റായിട്ടുള്ളവനും 

സമാധിംഃ ട സമാധികൊണ്ടേണ്ടാകുന്ന 
പ്രജ്ഞകൊണ്ടു” അറിയപ്പെടേ 
ണ്ടവനും (അ) ജീവനും ജീവോ 
പാധിയ്യം നിക്ഷേപിക്കപ്പെ 
ടന്നസ്ഥാനമായിരിക്കുന്ന 
വനും 

അചലഃ -- അചലനും ട വികാരശൂന്യനും 

അഭയഃ ട ഭയരഹിതനുമായിത്തീരുന്നു. 


॥ 


ഭാഷ ം---വിദ്പാ൯ തന്നെ ബ്രഹ്മമെന്നുവച്ചുകൊണ്ടു, 
പ്രകൃതമായ ബ്രഹ്‌മത്തെ പുംലിംഗത്തില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചു 


158 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു. [3.37] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


കൊണ്ടു”, അനാമകത്വം മുതലായി മുമ്പുപറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥത്ങം 
സിദ്ധിക്കുന്നതിനുള്ള ഹേതു പറയുന്നു:__.അഭിലപിക്കുന്നതി 
നുള്ള കരണമാണ്‌ അഭിലാപം. എല്ലാ പ്രകാരത്തിലുമുള്ള 
അഭിധാനത്തിനു കരണമായ ആ വാക്കില്പാത്തവനായിത്തീ 
രുന്നു. വാക്കു്‌ എന്നു പറഞ്ഞതു” ഉപലക്ഷണാര്‍ത്ഥത്തിലാ 
കുന്നു. ബാഹൃകരണങ്ങളൊന്നുമില്പാത്തവനായിത്തീരുന്ന 
എന്നു സാരം. ചിന്ത എന്നു പറയുന്നതു ചിന്തിക്കുന്നതിനുള്ള 
കരണമാണു”, അതായതു ബുദ്‌ധി; അതില്ലാത്തവനായിത്തീ 
രുന്നു. അന്ത'കരണമില്ലാത്തവനെന്നു സാരം. ““അപ്രാണോ 
ഹൃമനാഃ ശുഭ്രോ ഹൃക്ഷരാത്‌ പരഃ പര?” എന്നു ശ്രുതിയുണ്ടു". 
യാതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്തതിനാല്‍ നല്ലവണ്ണം പ്രശാന്ത 
നായും ആത്മചൈതന്യസ്വരൂപത്തില്‍ എപ്പോഴും ജ്യോതി 
സ്സ്റായയം, സമാധിനിമിത്തമുണ്ടാകുന്ന പ്രജ്ഞയാല്‍ അറിയപ്പെ 
ട്ന്നതുകൊണ്ടോ, ജീവനും ജീവോപാധിയും നിക്ഷേപിക്കു 
പ്പെടുന്ന സ്ഥാനമായതുകൊണ്ടോ, സമാധിയായും വികാര 
ശൂന്യനായും അതുകൊണ്ടുതന്നെ ഭയമില്പാത്തവനായും 
തീരുന്നു. 


കാരിക ---- 


ഗ്രഹോ വ തത്ര നോത്സര്‍ഗ്ഗ ശ്ചിന്താ യത്ര ന വിദ്യതേ 


ആത്മസംസ്ഥം തദാ ജഞാനമജാതി സമതാംഗതം 38 
തത്ര ച അതില്‍ ടം ആ ്രഹാമത്തില്‍ 
ഗ്രഹഃ ടം ഗ്രഹണം സ്വീകാരം 

ന ജാ ഇപ്പം 

ഉത്സര്‍ഗ്ഗം ട ഉത്സര്‍ഗ്ശം ട ത്യാഗം 

ന ടം ഇല്ല. 

യത്ര ടട അതില്‍ 

ചിന്താ ട ഒരുവിധത്തിലുള്ള ചിന്തയും 

ന വിദ്യതേ ടേ ഇല്ല 

തദാ ട. അപ്പോഠം 

ആത്മസംസ്ഥം ച ആത്മാവില്‍തന്നെ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന 
ജാഞാനം ജേ: ജ്‌ഞാനം 


അജാതി ജാ ജനനമില്പാത്തതും 


[3.38] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു'. 169 


സമതാം ട. സമതയെ ൭ പരമമായ സാമ്യത്തെ 
ഗതം ട ഗതമായും (പ്രാപിച്ചതായയം) തീരുന്നു. 


ഭാഷ്യം----[ബഹ'മംതന്നെയാണെ സമാധിയും അചലവും 
അഭയവുമായിട്ടുള്ളതെന്നു പറഞ്ഞതുകൊണ്ടു” ആ [ബഹ്‌മ 
ത്തില്‍ ഗ്രഹണമോ(ഉപാദാനമോ;) ഉത്സര്‍ഗ്ശു (ത്ൃഠഗ)മോ ഇല്ല. 
വികാരമോ വികാരവിഷയത്വചമോ ഉള്ളിടത്തു ഹാനവും 
ഉപാദാനവും ഉണ്ടാവാം. അതു രണ്ടും (്ബപ'മത്തില്‍ 
സംഭവിക്കയില്പ. എന്തെന്നാല്‍ അതിനു വികാരഹേതുവായി 


മറെറാന്നില്ല. എന്നമാത്രമല്പ, അതു നിരവയവമായെ. 
അതുകൊണ്ടു [ബഹ്‌മത്തില്‍ ഹാനവുമുപാദാനവുമുണ്ടാവാന്‍ 
വഴിയുമില്ല. അതു” അമനസ്ത്മായതുകൊണ്ടു”, അതില്‍ 


ഒരുപ്രകാരത്തിലും ചിന്ത സംഭവിക്കയില്പ. അങ്ങനെയുള്ള 
തില്‍ ഹാനവുമുപാദാനവും എവിടെ സംഭവിക്കുന്നു? എന്നു 
സാരം. ആത്മസത്യാനുബോധം ഉണ്ടാകുമ്പോഠംതന്നെ, 
വിഷയമില്പാത്തതിനാല്‍ ജ്‌ഞാനം, അഗ്നിയുടെ ഉഷ്ണം 
പോലെ ആത്മാവില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതായിത്തീരും. എന്നു 
മാത്രമല്പ, അതു ജനനശൂന്യമായും, പരമമായ സാമൃത്തെ 
പ്രാപിച്ചതായും തീരുന്നു. ആദിയില്‍ “അതോ വക്ഷ്യാമ്യ 
കാര്‍പ്പണ്്യ മജാതി സമതാംഗതം"” എന്നു പ്രതിജ്ഞചെയ്യിട്ടു 
ള്ളതിനെ യുക്തികൊണ്ടും ശാസ്ത്രം കൊണ്ടും പ്രതിപാഭിച്ചിട്ട 
പസംഹരിക്കുന്നതിനായിട്ടാണു ““അജാതി സമതാംഗതം* * 
എന്ന പറഞ്ഞതു”. ആത്മസ ത്യാനുബോധംകൊണ്ടു സിദ്ധി 
കടന്ന അവസ്ഥയാണത്‌. അതുകൊണ്ടു തത്ത്വജ്ഞാനംതന്നെ 
യാണു അകാപ്പുണ്യം. തത്ത്വജ്ഞാനമൊഴിച്ചുള്ള ജ്ഞാനം 
കാര്‍പ്പണ്യവിഷയമാകുന്നു. ““യോവാ ഏതദക്ഷരം ഗാര്‍ഗ്ഗ്യാ 
വിദിത്വാ സ്മാല്ലോകാത്‌ പ്രൈതി സകൃപണഃ"” (ഈ അക്ഷ 
രത്തെ അറിയാതെ ഈ ലോകത്തില്‍നിന്നു പോകുന്നതാരോ 
അവന്‍ കൃപണനാകുന്നു എന്നുള്ള ശ്രുതി ഇതിനു പ്രമാണമാ 
കുന്നു. ഈ ആത്മസത്യാനു ബോധംകൊണ്ടു, എല്ലാ ബ്രാഹ്മ 
ണനും കൃതകൃത്യനായിത്തീരുനം എന്നഭിപ്രായം. 38 


കാരിക 
അസ്സപരശയോഗോ വൈ നാമദുര്‍ദ്ുര്‍ശഃസര്‍വയോഗിഭിഃ 
യോഗിനോ ബിഭൃതിഹൃയ സൂാദഭയേ ഭയദര്‍ശിനഃ 39 


160 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [9.39] 


അദ്വൈതപ്രകരണം 

അസ്പറർര്‍ശയോഗ വൈ നാമ -- അസ്പര്‍ശയോഗം എന്നു പറയുന്ന 

അയം ട ഇതു്‌ 

സര്‍വയോഗിഭിഃ ടോ എല്പാ യോഗികളാലും 

ദുര്‍ദ്ദര്‍ശഃ ട ദര്‍ശിക്കുപ്പെടുവാ൯ പ്രയാസ 
മുള്ളതാകുന്നു 

ഹി ടേ എന്തെന്നാല്‍, 

യോഗിന$ ടട യോഗികഠം 

അഭയേ ടം ഭയമില്പാത്തതില്‍ 

ഭയദര്‍ശിനഃ ടട ഭയത്തെ കണ്ടുകൊണ്ടു”, 

അസ്മാത്‌ ട ഇതില്‍നിന്നു 

ബിഭ്ൃതി ടേ ഭയപ്പെടുന്നു. 


ഭാഷ്യം _ഈ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം ഈവിധത്തിലാണെ 
കിലും, സ്പൂര്‍ശമെന്നു പറയുന്ന സര്‍വ്വസംബന്ധവുമില്ലാത്ത 
തിനാല്‍ ഉപനിഷത്തുകളില്‍ അസ്പുരശയോഗമെന്നു പറയുന്ന 
ഇതു”, വേദാന്തവിജ“ഞാനരഹിതരായ യോഗികരംക്കെല്പാ 
വര്‍ക്കും ദര്‍ശിക്കുവാന്‍ പ്രയാസമാകുന്നു. എല്ലാ യോഗി 
കഠാംക്കും ആത്മസത്യാനു ബോധമാകുന്ന ആയാസത്താല്‍ ലഭി 
ക്കപ്പെടുവാന്‍ കഴിയുന്നതുതന്നെ എന്നര്‍ത്ഥം. സര്‍വ്വഭയ 
വര്‍ജ്ജിതമാണെങ്കിലും ഇതിനെ യോഗികരഠം ഭയപ്പെടുന്നു. 
ഈ നേഹഗത്തെ ആത്മനാശരൂപമെന്നു വിചാരിച്ചു” അവിവേ 
കികരം ഭയപ്പെടുന്നു എന്നു സാരം. 39 


കാരിക--- 
മനസോ നിഗ്രഹായത്തമഭയം സര്‍വയോഗിനാം 


ദു%ഖക്ഷയഃപ്രബോധശ്ചാപ്യക്ഷയാശാന്തിരേവച 0 

സര്‍വയോഗിനാം ജമ എല്ലാ യോഗികാക്കും 

അഭയം ട ഭയമില്പാത്ത വസ്തു --: അശേഷ 
ഭയനിവ്ൃത്തിസാധനമായ 
ആത്മദര്‍ശനം 

മനസഃ ള്‌] മനസ്സിന്‍െറ 

നിഗ്രഹായത്തം ടേ നിഗ്രഹത്തിനു്‌ അധീനമാകുന്ന. 


ദു;ഖക്ഷയഃ _. ദു;ഖക്ഷയവും 


[9.39 ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 161 


പ്രബോധഃ ച അപി ട പ്രബോധവും ചം ആത്മബോധവും 

അക്ഷയ ട്‌ അക്ഷയമായ 

ശാന്തിഃ ഏവ ച ടോ ശാന്തിയും (മനോനിഗ്രഹത്തി 
നധീനമാകുന്നു 


ഭാഷ്യം .ആരുടെ അഭിപ്രായത്തിലാണോ മനസ്സും 
ഇന്ദ്രിയം മുതലായതും ബ്രഹ്‌മസ്വരൂപത്തിനു പുറമേ രഞ്ജു 
സര്‍പ്പംപോലേ കല്ലിതമായിട്ടപ്പാതെ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഇല്ലാത്തതു”, (ബഹമസ്വരൂപന്മാരായ അവര്‍ക്കു്‌, അശേഷ 
ഭയനിവ്വത്തിസാധനമായ ആത്മദര്‍ശനവും മോക്ഷമെന്നു 
പറയുന്ന അക്ഷയമായ ശാന്തിയും സ്വഭാവേനതന്നെ സിദ്ധ 
മാണെന്നും അന്യാധീനമല്ലെന്നും, അതിനുവേണ്ടി സമാധി 
മുതലായ ഉപചാരങ്ങളൊന്നും ചെയ്യേണ്ട ആവശ്യം അവക്കി 
ല്ലെന്നും പറഞ്ഞിട്ടണ്ടല്ലോ. ഇത്തരക്കാരല്പാത്തവരും, സന്മാ 
ര്‍ഗ്ഗഗാമീകളം, ആത്മസത്യാനു ബോധരഹിതന്മാരും, മനസ്സ്‌ 
ആത്മാവല്ലെന്നും ആത്മാവിനോടു സംബന്ധപ്പെട്ടതാണെന്നും 
കാണുന്നവരുമായ, ഹീനമമദ്ധ്ൃമദുഷ്ഠികളായ യോഗികഠം 
ക്കെല്ലാം, അശേഷഭയ നിവ്വത്തിസാധനമായ ആത്മതത്ത്വ 
ദര്‍ശനം മനസ്റ്റിന്‍െറ നിഗ്രഹത്തിനധീനമാകുന്നു. എന്നുമാത്ര 
മല്ല, ദുഃബക്ഷയവും മനോനിഗ്രഹത്തിനധീനവുമാകുന്നു. 
അവിവേകികരംക്കു” ആത്മസംബന്ധിയായ മനസ്സ്‌ ഇളകി 
ക്കൊണ്ടിരിക്കുമ്പോഠം ദുഃഖക്ഷയമുണ്ടാകയില്പല്പോ. മന 
റ്ല്ലിനെ നിഗ്രഹിക്കാതെ ആത്മപ്രബ്ോോധവുമുണ്ടാകയില്ല. 
മോക്ഷമെന്നു പറയന്ന അക്ഷയമായ ശാന്തിയം അവര്‍ക്കു 


മനോനിഗ്രഹംകൊണ്ടേ സിദ്ധിക്കയുള്ള. 40 

കാരിക ---- 

ഉത്സേകളദധേയൃുദ്വത്‌ കുശാഗ്രേണൈകബിന്ദനാ 
മനസോ നിഗ്രഹസ്മദ്ധവത്‌ ഭവേദപരിഖേദതഃ 41 
കുശാഗ്രേണ ടട കുശപ്പുപ്പിന്‍െറ അററം കൊണ്ടു്‌ 
ഏകബിന്ദുനാ ട ഓരോ ബാിന്ദുവായിട്ടു്‌ 

ഉദധേഃ ച സമുദ്രത്തിന്‍െറ 

ഉത്സേക$ ടേ ഉത്സേകം ട-: തേകലിനുള്ള ശ്രമം 
യദ്വത്‌ ടേ ഏതുപ്രകാരത്തിലാണോ 
തദ്വത്‌ ടേ അതുപോലെ 


അപരിഖേദതഃ ടം മുഷ്ധിയാതെയുള്ള പരിശ്രമംകൊണ്ടു 


162 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” 


അദ്പവൈതപ്രകരണം [9.41] 
മനസഃ നിഗ്രഹ ടട മനസ്സിന്‍െറ നിഗ്രഹം 
ഭവേത്‌ 5. ഉണ്ടാകും 


ഭാഷ്യയം--കശപ്പുപ്പിന്‍െറ അററംകൊണ്ടു, ഓരോ തുള്ളി 
യായിട്ടു സമുദ്രത്തെ തേകി വററിക്കുവാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നതു 
പോലേ മുഷിയാതെ പരിമശ്രമിക്കുന്നവര്‍ക്കു മനോനിഗ്രഹവും 
സിദ്ധിക്കും. കണ്ണുടച്ചാല്‍ ഇരുട്ടും കണ്ണു തുറന്നാല്‍ ഘടാദികള 
മല്ലാതെ ഒരിക്കലും (ബഹ്‌മം അനുഭവപ്പെടുന്നില്പല്പോ 
എന്നു വിചാരിച്ചു മുഷിയാതെ മുന്‍പറഞ്ഞവിധത്തില്‍ പരി 


ശ്രമിക്കുന്നവര്‍ക്കു മനോനിഗ്രഹവും സിദ'ധിക്കുമെന്നു 
സ്പാരം. 41 
കാരിക--- 


ഉപായേന നിഗൃഹ”്‌ണീയാദധിക്ഷിപ്പം കാമ ഭോഗയോു 





സുപ്രസന്നം ലയേചൈവയഥാകാമോലയസ്തഥാ കി 

കാമഭോഗയോഃ ജ കാമത്തിലും ഭോഗത്തിലും 

വിക്ഷിപ്യം ടേ പതറിപ്പോകുന്ന മനസ്സ്റിനെ 

ഉപായേന ട ഉപായംകൊണ്ട്‌ 

നിഗൃഹ്‌ണീയാത്‌ ടം നിഗ്രഹിക്കണം. 

സുപ്രസന്നം ട നല്ലവണ്ണം പ്രസന്നമാണെങ്കിലും 

ലയേച ഏവ ടേ ലയത്തിലും (നിഗ്രഹിക്കണം) 

കാമഃ യഥാ ടാ കാമം എങ്ങനെയൊ 

തഥാ ടട അതുപോലെയാകുന്നു 

ലയഃ -. ലയവും 
ഭാഷ്യം---മുഷിയാതെ പരിശ്രമിക്കമാത്രമാണെം മനോ 


നിഗ്രഹത്തിനുള്ള ഉപായമെന്നു ചോദിച്ചാല്‍ അല്പ, എന്നു 
പറയ്യന്നു:---മുഷിയാതെ പരിശ്രമിച്ചുകൊണ്ടു, ഇനി 
പറയാന്‍ പോകുന്ന ഉപായത്താല്‍, കാമഭോഗവിഷയത്ങ 
ളില്‍ പതറിപ്പോകുന്ന മനസ്സ്സിനെ ആത്മാവില്‍തന്നെ തടുത്തു 
നിര്‍ത്തണം. എന്നു മാത്രമല്ല, മനസ്സ ലയിച്ചുപോകുന്നതി 
നാല്‍ ലയമെന്നു പറയുന്ന സുഷുപൃത്തിലും, ആയാസമൊ 
ന്നുമില്ലാത്തതിനാല്‍ ഏററവും പ്രസന്നമാണെങ്കിലും മന 
സ്സ്റിനെ നിഗ്രഹിക്കണം. സുപ്രസന്നമാണെങ്കില്‍ എന്തി 


[3.44] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടടകൂടിയതു” 163 


നാണ നിഗ്രഹിക്കുന്നതെന്നു ചോദിച്ചാല്‍ പറയാം. കാമം 
എങ്ങനെ അനര്‍ത്ഥഹേതുവായിരിക്കുന്നുവോ അതുപോലെ 
തന്നെയാണു ലയവും, അതുകൊണ്ടെ കാമത്തില്‍നിന്നു നിരോ 
ധിക്കുന്നതു പോലെതന്നെ ലയത്തില്‍നിന്നും മനസ്റ്റിനെ 


നിരോധിക്കേണ്ടതാണെന്നു സാരം. കൂ 

കാരിക- 

ദു$ഖം സരവമനുസ്‌മൃത്ൃയ കാമഭോഗാന്നിവര്‍ത്തയേത്‌. 

അജം സരര്‍വ്വമനുസ്‌മൃത്ൃയ ജാതം നൈവതു പശൃതി. 49 

സര്‍വം ടം സര്‍വത്തേയും 

ഭ%ഖം ട ദുഃഖമെന്ന്‌ 

അനുസ്‌മൃതൃയ ടേ അനുസൃരിച്ചിട്ട 

കാമ ഭോഗാത്‌ -- കാമംകൊണ്ടുള്ള ഭോഗത്തില്‍നിന്നു 

നിപര്‍ത്തയേത്‌ ടട നിവരത്തിപ്പ്പിക്കണം - പിന്‍തിരി 
കണെം 

സര്‍വം ംം സര്‍വത്തേയും 

അജം : അജമെന്നു” ടട ര്രഹ്‌മമെന്നു”്‌ 

അനുസ്‌ മൂതൃ ടം അനുസ്‌മരിച്ചാല്‍ 

ജാതം ടം ജാതത്തെ ട ദ്വൈതത്തെ 


നതുപശൃതി ഏവ കാണുകയില്ലതന്നെ. 





ഭാഷ്യം---മുമ്പ പറഞ്ഞ ഉപായം ഏതെന്നു പറയുന്നു:--- 
എല്ലാ ദ്വൈതവും അവിദ്യാവിജ്യം ഭിതമാകയാല്‍ ദു*ഖമാ 
ണെനു വിചാരിച്ചു കാമനിമിത്തമായ ഭോഗങ്ങളില്‍ 
പതറിയ മനസ്സിനെ വൈരാഗ്യഭാവനകൊണ്ടു്‌ അതില്‍ 
നിന്നു നിവര്‍ത്തിപ്പിക്കണം. എല്ലാം അഭമായ ബ്രഹ്മമാ 
ണെന്നു ശാസ്സ്രംകൊണ്ടും ആചായ്യോപദേശം കൊണ്ടും 
അനുസമരിച്ചാല്‍, അതിനു വിപരീതമായ പദ്വൈതജാ 


തത്തെ കാണുകയില്ല. എന്തെന്നാല്‍ അപ്പ്യോഠം അതില്ല. 33 


കോരികു--- 
യേ സംബോധയേച്ചിത്തം വിക്ഷിപ്ം ശമയേത്‌ പുനഃ 
സകഷായം വിജാനീയാത്‌ സമപ്രാപ്യം ന ചാലയേത്‌ 44 


ലയേ ടട ലയത്തില്‍ 
ചിത്തം ടം ചിത്തത്തെ ട മനസ്സിനെ 


364 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [3.43] 


അദ്വൈതപ്രകരണം 

സംബോധയേത്‌ ട സംബോധിപ്പിക്കണം ട ഉണര്‍ത്തണം. 

വിക്ഷിപ്എം പുനഃ ട വിക്ഷിപ്പമായതിനെയാകട്ടെ ടെ 
കാമഭോഗങ്ങളില്‍ പതറിയ മനസ്സി 
നെയാകട്ടെ. 

ശമയേത്‌ ടേ ശമിപ്പിക്കണം -- പിന്‍തിരിക്കണം 

സകഷായം ടം സകാഷയത്തെ ടം രാഗത്തോടുകൂടിയ 
മനസിനെ 

വിജാനീയാത” - അറിയണം. 

സമപ്രാപ്യം ടേ സമപ്രാഫ്ലിക്ക്‌” അഭിമുഖമായിട്ടുള്ള 
തിനെ 

ന ചാലയേത്‌ ടോ: ചലിപ്പിക്കരുതു”. 


ഭാഷ്യം ഇപ്രകാരം ജ്ഞാനാഭ്യാസം, വൈരാഗ്യം 
എന്ന രണ്ടപായ കൊണ്ടു” സുഷുപ്ൃത്തില്‍ ലയിച്ചിരിക്കുന്ന 
മനസ്സിനെ ഉണര്‍ത്തണം. ആത്മവിവേക ദര്‍ശനത്തോടു 
യോജിപ്പിക്കണം. ചിത്തമെന്നും മനസ്റ്സെന്നും പറയുന്നതു" 
ഒന്നുതന്നെ. കാമഭോഗങ്ങളില്‍ മനസ്സ പതറിയാല്‍ വീഴ്ടെും 
അതിനെ ശമിപ്പിക്കണം. ഇപ്രകാരം വീണ്ടും വീണ്ടും അഭ്യ 
സിക്കുന്നവനു” ലയത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉണര്‍ത്തപ്പെട്ടും വിഷയ 
ങ്ങളില്‍ നിന്നു പിന്‍തിരിക്കപ്പെട്ടം ഇരിക്കയും എന്നാല്‍ 
സാമൃത്തെ പ്രാപിക്കാതെ ഇടയ്ക്കു നില്‍ക്കുകയും ചെയ്യ 
മ്പവേഠഠം, മനസ്സ്‌ സകഷായമെന്നു.--സരാഗമെന്നു--. 
ബീജത്തോടുകൂടിയതെന്നു-൦-അറിയണം. അങ്ങനെ ആയിരി 
ക്കുന്നപക്ഷം പിന്നെയും പ്രയപ്പെട്ട സാമ്യാവസ്ഥയെ 
പ്രാപിപ്പിക്കണം. എന്നാല്‍ സാമ്യാവസ്ഥയെ പ്രാപിക്കുന്ന 
തിനു” അഭിമുഖമായിത്ത (൪൬൩൧ല്‍ പിന്നെ അതിനെ ഇളക്ക 


രുത്‌; വിഷയാഭിമുഖമാക്കിത്തീര്‍ക്കരുതെന്നു സാരം. 44 
കാരിക-- 

നാ , സ്വാദയേത്‌ സുഖം തത്ര നിസങ്‌ഗഃപ്രജ്ഞയാ ഭവേത" 
നിശ്ചലം നിശ്ചരച്ചിത്തമേകീകുയ്യാത” പ്രയത്നതഃ 45 
തത്ര ടട അതിലുള്ള 


സുഖം ജു സുഖത്തെ 


[3.4ടൂ ശാങ്കരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടിയതു” 165 





ന ആസ്വചാദയേത്‌  ആസ്വദിക്കരുതു”. 

പ്രജ്ഞയാ ടട പ്രജ്ഞകൊണ്ടു” -- വിവേക കൊണ്ടു” 

നിഃസങഗഃ ച നിസംഗനായിട്ടു -- ആസക്തിയി 
ല്ലാത്തവനായിട്ടു്‌ 

ഭവേത്‌ ടേ ഭവിക്കണം 

നിശ്ചലം - നിശ്ചലമായിത്തീര്‍ന്നതും 

നിശ്ചരത" കട പിന്നെയും പുറമേ പോകുന്നതുമായ 

ചിത്തം - ചിത്തത്തെ 

പ്രയത്നതഃ ടോ പ്രയത്നത്താൽ 

ഏകീകുയ്യാല്‍ മ ഏകീകരിക്കുണം ടം ആത്മാവുമായി 
ഒന്നാക്കണം. 

ഭാഷ്യം ---സമാധിക്കായി ആരംഭിക്കുമ്പോഠം ഉണ്ടാകുന്ന 


സുഖത്തെ യോഗി ആസ്വദിക്കരുതു”. അതില്‍ ആസക്തു 
നായി തീരരുതു”. പിന്നെ ഏന്തു ച്ചെയ്യുണമെന്നാല്‍, 
നിസ്‌ പ്പഹനായിട്ടു, വിവേക ബുദ്ധിയാല്‍, അനുഭവപ്പെ 
ട്ടന്ന ഈ സുഖം, അവിദ്യാപരികല്ലിതവും മിഥൃയുമാണെന്നു 
വിഭാവനചെയ്യണം. ആ സുഖത്തിലുള്ള ആസക്തിയില്‍ 
നിന്നു മനസ്സ്സിനെ തടുക്കണമെന്നര്‍ത്ഥം. സുഖരാഗത്തില്‍ 
നിന്നു പിന്‍തിരിഞ്ഞു നിശ്ചലമായിത്തീരന്ന മനസ്സ്‌, 
അതിന്‍െറ സ്വഭാവമനുസരിച്ച്‌, പിന്നെയും വെളിയില്‍ 
പോകാന്‍ ആഡഗ്രഹിക്കുന്നപക്ഷം, അപ്പോോഠം അതിനെ മുന്‍ 
പറഞ്ഞ ഉപായംകെൊണണ്ടു തടുത്തു”, പ്രയതതപ്പെട്ട്‌ ആത്മാ 
വില്‍ത്തന്നെ യോജിപ്പിച്ചു ഒന്നാക്കിത്തീര്‍ക്കണം. 40 


കാരിക---- 


യദാ ന ലീയതേ ചിത്തം നച്ച വിക്ഷിപ്യതേ പുനഃ 


അനിങ്‌ഗനമനാഭാസം നിഷ്ുന്നം ബ്രഹ്മതത്തദാ. 46 
ചിത്തം ട മനസ്സ്‌ 

യദാ  എപ്പ്ോോടം 

നലീയതേ ട ലയിക്കാതിരിക്കുയും 

പുനഃ . പിന്നെ 

വിഷയേഷു ടാ വിഷയങ്ങളില്‍ 


നച വിക്ഷിപ്ൃയതേ ടം വിക്ഷിപ്യമാകാതിരിക്കയും. 


166 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” [9.39] 


അദ്ദൈതപ്രകരണം 

അനിങ്‌ഗനം - ചലനമില്ലാത്തതായയം 

അനാഭാസം ടട വിഷയരുപത്തില്‍ ഭാസിക്കാത്ത 
തായും 

(ഭവതി) ട ഇരിക്കയും ചെയ്യുന്നുവോ, 

തദാ ടട. അപ്പ്ോഠം 

തത്‌ ടോ അതു” ം ആചിത്തം 

ബ്രഹ്മ ജട ബ്രഹ്മമായി 

നിഷ്‌പന്നം ച നിഷ“പന്നമായി ഭവിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം....മേല്‍പറഞ്ഞ ഉപായത്താല്‍ നിഗ്രഹിക്കപ്പെട്ട 
ചിത്തം, എപ്പ്യോഠം സുഷുപൃത്തില്‍ ലയിക്കാതേയും, വീണ്ടും 
വിഷയങ്ങളില്‍ വിക്ഷിപ്യമാകാതേയ്ും കാററില്പാത്തിടത്തുള്ള 
വിളക്കുപോലെ ചലനമില്പാതേയും ഏതെങ്കിലും ഒരു കല്പിത 
മായ വിഷയത്തിന്‍െറ രൂപത്തില്‍ അവഭാസിക്കാതേയും 
ഇരിക്കുന്നുവോ, അപ്പ്പോഠം അതു ര്രഹ്മസ്വരൂപമായിത്തീന്ു 
എന്നറിയണം. 46 


കാരിക 


സ്വസ്ഥം ശാന്തം സനിര്‍വ്വാണമകഥ്യം സുഖമുത്തമം 


അജമജേന ജേഞയേന സര്‍വജ്ഞം പരിച്ചക്ഷതേ. 7 

സുഖം ടം: സുഖത്തെ ട ആത്മസത്യാനു ബോധ 
രൂപമായ പരമാര്‍ത്ഥസുഖത്തേ 

സ്വസ്ഥം ടം തന്നില്‍തന്നെ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതും 

ശാന്തം ച സര്‍വാനരത്ഥങ്ങളടേയും ഉപശമ 
രൂപവും 

സനിര്‍വാണം ടട നിര്‍വ്ൃതിയോടു (കൈവല്യത്തോട) 
കൂടിയതും 

അകഥ്ം ച പറഞ്ഞറിയിക്കുവാന്‍ സാധിക്കാ 
ത്തതും 

ഉത്തമം ട ഉത്തമവും ടം നിരതിശയവും 


അജം ടം ജനിക്കാത്തതും 
അജേന അജമായ ട- അനുല്‍പന്നമായ 
ജേഞയേന ച ജേഞയത്തോട്ടു” 


॥ 


[3.47] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 167 


(അവ്യതിരിക്തം ടട ഒന്നായിട്ടുള്ളതും ആയ 

സര്‍വജ്ഞം ജാ സര്‍വജ്ഞമെന്നു' - [ബഹ'മംതന്നെ 
യെന്നു” 

പരിചക്ഷതേ ടേ (രഹ്‌ മവിത്തുകഠം പറയുന്നു 


ഭാഷ ം--മേല്‍പറഞ്ഞ ആത്മസത്യാനുബോധരൂപമായ 
പരമാര്‍ത്ഥ സുഖം, തന്നില്‍തന്നെ സ്ഥിതിചെയുന്നതും, 
എല്പാ അനര്‍ത്ഥങ്ങളുടേയും ഉപശമരൂപവും, കൈ വല്യത്തോട 
കൂടിയതും, തീരെ അസാധാരണ വിഷയമായതുകൊണ്ടു 
പറഞ്ഞു ബോധിപ്പിക്കുവാ൯ന്‍ കഴിയാത്തതും നിരതിശയവും, 
യോഗികരഠംക്കു മാത്രം പ്രത്ൃക്ഷമായിട്ടുള്ളതും, വിഷയങ്ങളാ 
ലുണ്ടാകുന്ന സുഖംപോലെ ജനിക്കുന്നതല്പത്തേതും, അനുല്‍ 
പന്നമായ ജേഞയത്തില്‍നിന്നു വേറേയല്പാത്തതും ആയ 
സര്‍ വജ്ഞരുപത്തിലുള്ള [ബഹ മംതന്നെയാണെന്നു ്രഹ്‌മ 
വിത്തുകാം പഠയ്യന്നു. 


കാരിക -- 

നകശ്ചിജ്ജായതേജീവഃ സംഭവോ സ്യ ന വിദ്യതേ 

ഏതത്‌ തദുത്തമംസത്യം യത്ര കിഞ്ചിന്നജായതേ 48 

കശ്ചിത്‌ ജീവഃ ടട ഒരു ജീവനും 

ന ജായതേ ടം ജനിക്കുന്നില്ല. 

അസ്യ ച ഇവന്ന്‌ ട:ഈ അജനായ 
ആത്മാവിനു 

സംഭവഃ ടം സംഭവം കാരണം 

ന വിദ്യതേ ടം. ഇല്ല. 

തത്‌ ഏതത്‌ ട അപ്രകാരമുള്ള ഇതു” 

ഉത്തമം സത്യം ജോ എല്പാ സത്യങ്ങളിലും വച്ചു്‌ ഉത്തമ 
മായ സത്യമാകുന്നു. 

യത്ര - ആ സതൃസ്വരുപമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍ 

കിഞ്ചിത” ട യാതൊന്നും 

ന ജായതേ ച ജനിക്കുന്നില്ല. 


ഭാഷ്യം---ഈ മനോനിഗ്രഹം മുതലായതും, മുത്തു, 
ലോഹം മുതലായ വയെക്കൊണ്ടുള്ളതു പോലെയുള്ള റൃഷ്ടിയം, 


368 മാണ്ഡൂക്ര്യോപനിഷത്തു” [9.48] 
അദ്വൈതപ്രകരണം 


ഉപാസനയും എല്ലാം പറഞ്ഞതു പരമാര്‍ത്ഥസ്വരൂപത്തെ 
അറിയയന്നതിനുള്ള ഉപായമായിട്ടാണ”; അല്ലാതെ, അവ 
പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സത്യമെന്നുള്ള നിലയിലല്ല. പരമാര്‍ത്ഥ 
മെന്തെന്നാല്‍, ഒരു ജീവനും, കര്‍ത്താവായിട്ടം ഭോക്താവാ 
യിട്ടും ഒരുപ്രകാരത്തിലും ഉല്പദിക്കുന്നില്പ. അതിനാല്‍ സ്വഭാ 
വേന അജനും ഏകനുമായ ഈ ആത്മാവിനു കാരണമില്ല. 
കാരണമില്പാത്തതുകൊണ്ടാണു ഒരു ജീവവം ജനിക്കുന്നില്ലെന്നു 
പറഞ്ഞതു്‌. മുമ്പ്‌ ഉപായമായി പറഞ്ഞ സത്യങ്ങളില്‍ 
വച്ചു്‌ ഈ ബ്രഹ്മസ്വരൂപം ഉത്തമമായ സത്യമാകുന്നു. സത്യ 
സ്വരൂപമായ ആ ബ്രഹ്മത്തില്‍ അണമാത്രംപോലും യാതൊ 
ന്നും ജനിക്കുന്നില്ല. 


ഗാഡപാദീയകാരികയില്‍ അദ്വൈതമെന്ന മൂന്നാംപ്രുകരണം 
കഴിഞ്ഞു. 


നാലാം പ്രകരണം. 


കാരിക __ 
ജ്ഞാനേനാ / കാശകല്ലേന ധമ്മാന്‍൯യോ ഗഗനോപമാന്‍ 


ജേഞയാഭി ന്നേനസംബുദ്ധസ്പുംവന്ദേ ദ്വിപദാംവരം 1. 

യ ടെ ആര്‍ 

ആകാശകല്ലേവ - ആകാശതുല്യവും 

ജേഞയാഭിന്നേന ചേ ജേഞയമായ ആത്മസ്വരൂപത്തില്‍ 
നിന്നു വേറേയല്ലാത്തതുമായ 

ജ്ഞാനേന മേ ജഞാനംകൊണ്ടെ്‌ 

ഗഗനോപമാന്‍ ട ആകാശസദ്ൂശങ്ങളായ 

ധമ്മാന്‍ _ം ധര്‍മ്മങ്ങളെ 

സംബുദ്ധഃ  സംബുദ്ധനായിരിക്കുന്നു വോ -- അറി 
ഞ്ഞിട്ടുള്ള വനായിരിക്കുന്നവോ 

ദ്വിപദാം ടോ ദ്വിപാത്തുകളില്‍ വച്ചു്‌ -ട പുരുഷന്മാ 


രില്‍ വച്ചു്‌ 


[4.1] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 169 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


വരം ടേ വരനായ ടം ഉത്തമനായ 
നാരായ ണാഖൃനായ ആ ഈശ്വരനെ 
ഞാന്‍ വന്ദിക്കുന്നു. 


തം 
വന്ദേ 


॥ 


ഭാഷ്യം __ഓംകാരനിര്‍ണ്ണുയം വഴി ആഗമത്താലും, ബാഹൃ 
ങ്ങളായ വിഷയഭേദങ്ങളടെ വൈതഥ്യത്താലും, സിദ്ധവും 
വീണ്ടും അദ്വൈതപ്രകരണത്തില്‍ ശാസ്സ്രത്താലും ഡൃക്തിയാലും 
സാക്ഷാല്‍ നിര്‍ണ്ണൂയിക്കപ്പെടിട്ടുള്ളതും ആയ അദ്വൈതത്തെ 
ഇതാണു ഉത്തമമായ സത്യമെന്നു പറഞ്ഞു”, ഉപസംഹരിച്ചു. 
ഒട്ടവില്‍ ആഗമാര്‍ത്ഥമായ ഈ അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിനു പ്രതി 
പക്ഷികളായ ദ്വൈതികളുടേയും വൈനാശികന്മാരുടേയും 
ദര്‍ശനങ്ങഠം പരസ്സുരവിരുദ്ധങ്ങളാകയാല്‍ രാഗം, ദ്വേഷം, 
മുതലായ ക്രേശങ്ങാംക്കു ആസ്സുദങ്ങളായതുകൊണ്ടു മീഥ്്യാദര്‍ശ 
നമാണെന്നു സൂചിപ്പിച്ചിട്ടണ്ട്‌. ക്ലേശങ്ങാഠംക്കു” ആസ്സുദമല്പാ 
ത്തതിനാല്‍, ശരിയായ ദര്‍ശനമെന്നു്‌ അദ്വൈതദരശനത്തെ 
സ്തൃതിക്കുന്നതിനായിട്ടാണു്‌ മററു ദര്‍ശനങ്ങഠം മിഥ്യാദര്‍ശന 
ങ്ങളാണെന്നു കാണിച്ചതു”. മററു ദര്‍ശനങ്ങാം അന്യോന്യ 
വിരുദ്ധങ്ങളാകയാല്‍ അസമൃഗ”ദരശനങ്ങളാണെന്നുള്ളതു 
വിസ്തരിച്ചു കാണിച്ചു", അവയേ പ്രതിഷേധിച്ചു”, വൃതിരേ 
കന്യായത്താല്‍ അദ്വൈതദര്‍ശ നസിദ്ധിയെ ഉപസംഹരിക്ക 
ണമെന്നുദേദേശിച്ചു”, “അലാതശാന്തി” എന്ന നാലാം പ്രകരണം 
ആരംഭിക്കുന്നു. അതില്‍ ആദ്യത്തെ ഈ ശ്ലോകം, അദ്വൈത 
ദര്‍ശനസമ്പ്യദായ കര്‍ത്താവിനെ അദ്വൈതരൂപത്തില്‍ തന്നെ 
നമസ്ത്റരിക്കുന്നതിനായിട്ടാണു. ശാസ്്ര്ഠാരം ഭത്തില്‍ ഇഷ്ടാര്‍ത്ഥ 
സിദ്ധിക്കായി ആചായ്യു പൂജ വേണ്ടതാണല്ലോ. 


ആര്‍, ആകാശത്തിനു തുല്യവും, അഗ്നിയുടെ ചൂടുപോ 
ലെയും സുയ്യന്‍െറ പ്രകാശം പോലെയും ജ“ഞേയമായ ആത്മ 
സ്വരൂപത്തില്‍നിന്നു വേറെയല്ലാത്തതുമായ ജ്ഞാനം കൊണ്ടു” 
ആകാശസദ്ൂശങ്ങളായ ധരമ്മങ്ങളെ അറിഞ്ഞുവോ, അങ്ങനെ 
യള്ള 1 നാരായണാഖ്യനും പുരു ഷോത്തമനുമായ ഈശ്വരനെ 
ഞാന്‍ വന്ദിക്കുന്നു. 


ഉപദേഷ്യാവിനെ നമസ്ത്രരിക്കുന്നതുകൊണ്ടു്‌, ജ്‌ ഞറന 
മെന്നും ജ൦ഞേയമെന്നും ജ്‌ ഞാതാവെന്നമുള്ള ഭേദമില്ലാത്തതും, 


1170 മാണ്ഡൂ ക്രയോപനിഷത്തു” [4.1] 


ഈ പ്രകരണത്തില്‍ പ്രതിപക്ഷപ്രതിഷേധം വഴിയായി 
പ്രതിപാദിപ്പാനുദ്ദേശിച്ചിടടള്ളതുമായ പരമാര്‍ത്ഥ തത്ത്വ 
ദര്‍ശനം പ്രതിജ്‌ ഞച്െയ്യപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 1 


കാരിക ---- 


അസ്പരശയോഗോവൈ നാമ സര്‍വസത്വസുഖോ ഹിതഃ 


അവിവാദോ” വിരുദ്ധശ്ച ദേശിതസ്തം നമാമൃഹം ക 

സര്‍വസത്വസുഖഃ ടം സര്‍വസത്വതഞ്ങാംക്കും സുഖമായി 
തും 

ഹിതഃ ടേ ഹിതമായിട്ടുള്ളതും 

അവിവാദം ട വിവാദമില്പാത്തതും 

അവിരുദ്ധഃ ച ടം: അവിരുദ്ധവും ആയ 

അസ്പര്‍ശയോഗോ വൈനാമ ടം അസ്സൂര്‍ശയോഗമെന്നു പ്രസി 
ദ്ധമായിട്ടുള്ളതു". 

ദേശിതഃ ടേ ഉപദേശിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു 
(്രാസ്രുത്താല്‍) 

തം ടോ അതിനെ ട ആ അസ്പര്‍ശയോ 
ഗത്തെ 

അഹം . ഞാന്‍ 

നമാമി ടം നമിക്കുന്നു. 





ഭാഷ്യം---ഇനി അദലദ്വൈതദര്‍ശനയോഗകത്തെ സ്ത്ൃതിക്കു 
ന്നതിനായി അതിനെ നമസ്കരിക്കുന്നു. സ്പര്‍ശം ടസ്റൂര്‍ശനം ടട 
സംബന്ധം. ഏതു യോഗത്തിനാണോ ഒരിക്കലും ഒന്നിനോടും 
സംബന്ധമില്പാത്തതു”, അതാണു്‌ അസ്ററര്‍ശയോഗം. അതു 
ബ്രഹ്മസ്വഭാവംതന്നെയാകുന്നു. അതു ബ്രഹ്മവിത്തുക ളുടെ 
ഇടയില്‍ പ്രസിദ്‌ധമാണ്‌”. ആ യോഗം സര്‍വസത്ത്വങ്ങ 
രംക്കും സുഖമായിട്ടുള്ളതാകുന്നു. ചില യോഗങ്ങഠം അത്യന്ത 


1 ഗാഡപാദാചാരൃയര്‍ നരനാരായണന്‌മാരുടെ വാസസ്‌ഥാനമായ 
ബദരികാ(ശമത്തില്‍ ദുഷ്‌കരമായ തപസുച്ചെയ്‌തൃു ഭഗവാനായ 
നാരായണനെ (പത്യൃക്‌ഷനാക്കി എന്നും ഭഗവാന്‍ അതൃന്തം (പസാ 
ദിച്ച” അഭ്‌ദേഹത്തിനു വിദ്യയെ ഉപദേശിച്ചു എന്നും (പസിദ്‌ധി 
യുണ്ടു. 


[3. 2] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു'. 171. 
അലാതശാന്തിപ്രുകരണം 


സുഖസാധനവിശിഷ്ടങ്ങളാണെങ്കിലും ദുഃഖരൂപങ്ങളായി 
രിക്കും. തപസ്സ്‌ ഇത്തരത്തിലൊന്നാണു”. എന്നാല്‍ ഇതു? 
അങ്ങനെയല്ല, എല്പാ സത്വങ്ങഠംക്കും സുഖമായിട്ടുള്ളതാണു". 
അതുപോലേതന്നെ, വിഷ യോ പ ഭോഗം പോലേയുള്ള 
ചിലതു” സുഖമായിരിക്കും. എന്നാല്‍ ഹിതമല്പായിരിക്കും. 
എന്നാല്‍ ഇതു”, എപ്പോഴും സ്ഥിരമായ സ്വഭാവത്തോടു 
കൂടിയതാകയാല്‍ സുഖവും ഹിതവുമാകുന്നു. പക്ഷപ്രതിപക്ഷ 
ങ്ങളെ സ്വീകരിച്ചു പരസ്പ്രവിരുദ്‌ധമായി വാദിക്കുന്നതാണ 
വിവാദം. ഈ യോഗത്തില്‍ വിവാദമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ 
ഇതു” ആത്മപ്രകാശ രൂപമായതുകൊണ്ടു” അവിരുദ?ധമാകുന്നു. 
ആത്മപ്രകാശം ആര്‍ക്കും വിരുദ്‌ധമായിരിക്കയില്ലല്ലോ. ഇപ്ര 
കാരമുള്ള ഈ യോഗം ശാസ്ത്രത്താല്‍ ഉപദേശിക്കപ്പെട്ടിരി 
ക്കുന്നു. അതിനെ ഞാന്‍ നമസ്ത്രരിക്കുന്നു. ു) 


കാരീക 
ഭൂതസ്ധ്യ ജാതിമിച്ചുന്തി വാദിനഃ കചേചിദേവ ഹി; 


അഭൂത സ്യ്യാപരേ ധീരാ വിവദന്തഃ പരസ്റതുരം. 3 
കേചിത്‌ ഏവ വാദിന ടോ ചില വാദികരം മാത്രമേ 
ഭൂതസ്ധൃയ ടേ മുമ്പേതന്നെ ഉള്ള വസ്തുവിനു 
ജാതിം ട്‌: ഉല്‍പത്തിയെ 

ഇച്കുന്തി ടേ ഇച്പിക്കുന്നുള്ള. 

അപരേ ധീരാഃ ടം മററുള്ള ബുദ്‌ധിമാന്മാര്‍ 
അഭൂതസ്ധ്യ ട മുമ്പില്ലാത്ത വസ്തുവിനു 
ജാതിം ട ഉല്‍പത്തിയേ 

ഇച്ഛുന്തി ടേ ഇച്ഛിക്കുന്നു 

(ഏവം) പരസ്ത്റരം ട ഇപ്രകാരം അവര്‍തമ്മില്‍ 
വിവദന്തഃ (ഭവന്തി) വിവദിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം --ദ്വൈതികഠം പരസ്പരം വിരോധപ്പെടുന്നതെ 
ങ്ങനെയാണെന്തു പറയുന്നു:---ചില പാദികഠം---അതായതു 
സാങ്ങ്‌ ഖ്യന്മാര്‍... മാത്രമേ, മുമ്പേതന്നെ ഉള്ള വസ്തുവിനാണു* 
ഉല്‍പത്തി എന്നു” അഭിപ്രായപ്പെടുന്നുള്ള. "എല്ലാ ദ്വൈതി 
ഓളം അതു സമ്മതിക്കുന്നില്ല., എന്തെന്നാല്‍ പ്രാജ”ഞന്മാ 
രെന്നു തന്നെത്താന്‍ അഭിമാനിക്കുന്ന മററുള്ളവര്‍__.വൈശേ 


172 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തു”. [2.3] 





ഘധികന്മാരും നൈയായിക ന്മാരും---മുമ്പില്ലാത്ത വസ്തുവിനാ 
ണു ഉല്പത്തി എന്നു വിചാരിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ വിരുദ്‌ധ 
മായി വാദിച്ചുകൊണ്ട്‌? അവര്‍ പരസ്സുരം ജയിക്കുവാന്‍ 
ശ്രമിക്കുന്നു. 9 


കാരിക ---- 
ഭൂതം ന ജായതേ കിഞ്ചിദഭൂതം നൈവജായതേ 


വിവദന്തോ ദ്വയാഹോ്വമജാതീം ഖ്യാപയന്തി തേ. ക 
ഭൂതം ടട മുമ്പേതന്നെ ഉള്ള 

കിഞ്ചിത്‌ ടട ഒന്നും 

ന ജായതേ ടട ജനിക്കുന്നില്ല. 

അഭൂതം ടോ മുമ്പില്പാത്തതു? 

ന ജായതേ ഏവ ടെ ജനിക്കുന്നില്പതന്നെ. 

ഏവം ടട ഇപ്രകാരം 

വിവദന്തഃ ടോ വാദിക്കുന്ന 

തേ ദ്വയാട ടെ ആ ദ്വയന്മാര്‍ ംം ആ ദ്വൈതികഠം 
അജാതിം ട അനുല്‍പത്തിയേ 

ഖ്യാപയന്തി ടേ വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 


ഭാഷ്യം--തമ്മില്‍ ഇങ്ങനെ എതിത്തു വാദിച്ചു” അന്യോ 
നൃയപക്ഷങ്ങളെ പ്രതിഷേധിക്കുന്ന ദ്വൈതികരം എന്തിനെ 
യാണു വെളിപ്പെടുത്തുന്നതെന്നു പറയുന്നു :--മുമ്പേതന്നെ 
ഉള്ള വസ്ത ഒന്നും, ആത്മാവിനെപ്പോലേ, മുമ്പേതന്നെ ഉള്ളതാ 
യതുകൊണ്ടുതന്നെ ജനിക്കുന്നില്ല, എന്നിങ്ങനെ വാദിച്ചു, 
അസദ്ധാദി, സത്താണു ജനിക്കുന്നതെന്നു സാങ്‌ഖ്യന്‍ പറയു 
ന്നതിനെ നിഷേധിക്കുന്നു. അതുപോലേ മുമ്പില്ലാത്ത വസ്തു, 
ശശവിഷാണംപോലേ, മുമ്പില്ലാത്തതായതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ജനിക്കുന്നില്ലെന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ടു”, സാംഖ്യന്‍, അസത്തായി 
ടടള്ളതാണു ജന്‌ക്കുന്നതെന്നു അസദ്വാദികഠം പറയുന്നതിനെ 
നിഷേധിക്കുന്നു. ഇപ്രകാരം എതിരത്തുവാദിച്ചു”, പരസ്‌പര 
പക്ഷങ്ങളായ സജ്ജന്മത്തേയും അസജ്ജന്മത്തേയും നിഷേധി 
കുന്ന ഈ ദ്വൈതികരം, അര്‍ത്ഥാല്‍, ഉല്‍പത്തിയേ ജല്പ 
എന്നുള്ളതിനെയാണു വെളിപ്പെടുത്തുന്നതു”. ട്‌ 


[4.5] ശാങ്കരഭാഷസാരത്തോടുകൂടിയതു* 174 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


കാരിക--- 
ഖ്യാപ്യമാംനാമജാതിം തൈരനുമോദാമഹേ വയം 


വിവദാമോ ന തൈഃ സാര്‍ദ്ധമവിവാദംനിബോധത. ൫ 

തൈഃ ടേ അവരാല്‍ ം ആ ദ്വൈതികളാല്‍ 

ഖ്യാപ്ൃമാനാം ടേ വെളിപ്പെടുത്തപ്പെടുന്ന 

അജാതിം ടേ അജാതിയെ -- അനുല്‍പത്തിയെ 

വയം കട നാം 

അനുമോദാമഹേ ടോ: അനുമോദിക്കുന്നു. 

തൈഃ? സാര്‍ദ്ധം ട: അവരോട്കൂടി 

ന വിവദാമഃ ച നാം വിവദിക്കുന്നില്ല. 

അവിവാദം ടം വിവാഭരഹിതമായ ആ പരമാര്‍ത്ഥ 
ദരശനത്തെ 

നിബോധത! ടേ അല്പയോ ശിഷ്യരേ! നിങ്ങഠം 
അറിയുവിന്‍! 





ഭാഷ്യം----ആ വാദികളാല്‍ ഇപ്രകാരം പ്രകാശിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്ന ഉല്‍പത്ത്യഭാവത്തേ നാം * അങ്ങനെതന്നെയാകട്ടെ " 
എന്നു” അഭിനന്ദിക്കതന്നെ ചെയ്യുന്നു. ആ വാദികഠംതമ്മില്‍ 
ചെയ്യുന്നതുപോലെ, പക്ഷപ്രതിപക്ഷം പിടിച്ചു” അവരോടു 
വാദിപ്പാന്‍പോകുന്നില്പ. അതിനാല്‍ അല്പയോ ശിഷ്യരേ! 
വിവാദരഹിതവും നാം അനുവദിച്ചിരിക്കുന്നതുമായ ആ 
പരമാര്‍ത്ഥ ദര്‍ശനത്തെ നിങ്ങഠം അറിയുവിന്‍! ൭ 


കാരിക _. 
അജാതസ്ധ്യൈവധരമ്മ സ്യ ജാതിമിച്‌ഛന്തിവാദിനഃ 
അജാതോഹ്ൃയമൂതോധരമ്മോ മര്‍ത്തൃതാം കഥമേഷ്ൃതി? 6 


വാദിനഃ ടം വാദികഠം ട സദ്വാദികളം അസദ്വാ 
ദികളമെല്ലാം 

അജാതസ്പ്യ ഏവ ടേ അജാതമായിത്തന്നെ ഇരിക്കുന്ന 

ധര്‍മ്മസ്യ ട ധര്‍മ്മത്തിനു” ട ആത്മതത്ത്വത്തിനു 

ജ്ാതിം ടു ഓാതിയേ ടം ഉല്‍പത്തിയേ 


ഇച്‌ഛന്തി ടോ ഇച്‌ഛിക്കുന്നു. 


1174 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [4.6] 


അജാത ട അജാതവും ടട ജനനമില്ലാത്തതും 
അമുതഃ ടേ അമൃതവും ആയ 

ധര്‍മ്മഃ ട ധര്‍മ്മം ൭ ആത്മതത്ത്വം 

കഥം ട എങ്ങനെ 

മര്‍ത്തൃതാം ട മര്‍ത്ത്യതയേട അമൃതസ്വഭാവത്തിനു 


വിപരീതമായ മര്‍ത്ത്ൃത്വത്തെ 
ഏഷ്യതി ടം പ്രാപിക്കും? 


ഭാഷ്യം __ വാദികഠം ട സദ്വാദികളം അസദ്വാദിക ളമെല്പാം 
ഈ ഗ്രോകത്തിനു്‌, മുമ്പേ അദ്വൈതപ്രകരണത്തില്‍ ഭാഷ്യം 
ചെയ്തിട്ടുണ്ടു്‌. 


സാരം---സ്വഭാവേനതന്നെ ജനിക്കാത്തതും സ്വഭാവേന 
തന്നെ അമുതവുമായ ആത്മതത്ത്വത്തിനു” പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
തന്നെ ഉല്‍പത്തിയുണ്ടെന്ന്‌ വാദികഠം എല്ലാം അഭിപ്രായ 
പ്പെടുന്നു. ““ജാതസ്യൃഹിയ്രുപോമമുത്യഃ” (ജനിച്ചതിനു മരണം 
തീര്‍ച്ചയാണു) എന്നുള്ള ന്യായമനുസരിച്ചു ജനനമുണ്ടെങ്കില്‍ 
മരണവും ഉണ്ടെന്നുവരും. ജനനവും മരണവുമില്പാത്ത സ്വഭാ 
വത്തോടുകൂടിയ ആത്മതത്ത്വം മരണമുള്ള അവസ്ഥയെ പ്രാപി 


ക്കുക എന്നതു സ്വഭാവത്തിനു വിപരീതമാണ്‌. അതു” 
ഒരിക്കലും സംഭവിക്കുന്നതല്ല. 6 
കാരിക 


ന ഭവത്ൃമൃയതം മര്‍ത്ത്യം നമരത്തൃമമദൃതം തഥാ 


പ്രകൃതേരന്ൃയഥാഭാവോ ന കഥഞ്ചിദ്‌ ഭവിഷ്ൃതി 7 
അമൃതം ട അമൃൃതമായിട്ടുള്ളതു” 

മര്‍ത്ത്യം ടട, മര്‍ത്ത്യമായി 

ന ഭവതി മ ഭവിക്കയില്ല. 

മര്‍ത്ത്ൃം ട മര്‍ത്ത്ൃമായിട്ടുള്ളതു” 

തഥാ ടോ അതുപോലെ 

അമൃതം ടാ അമൃതമായിട്ടും 

ന ഭവതി ട ഭവിക്കയില്ല 

കഥഞ്ചിത്‌ ട ഒരുപ്രകാരത്തിലും 


പ്രകൃതേഃ - പ്രകൃതിക്കു. 


[4.7] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 172 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


അന്യഥാഭാവഃ ടം അനൃയൃഥാഭാവം ടക മാററം. 


ന ഭവിഷ്യതി ടേ ഉണ്ടാകയില്ല 


ഭാഷ്യൃയം..മുമ്പേ അര്‍ത്ഥം പറഞ്ഞിട്ടുള്ള ശ്രോകങ്ങളെ 
വീണ്ടം ഇവിടെ ഉപനൃസിക്കുന്നതു” മററുള്ള വാദികളുടെ 
പക്ഷങ്ങഠംക്കുതമ്മില്‍ ഉള്ള വിരോധത്താല്‍ പ്രകാശിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്ന അനുല്‍പത്തിയടെ അനു മോദനത്തെ കാണിക്കുന്നതി 
നായിട്ടാകുന്നു. 





സാരം ---അമക്തമായ ബ്രഹ്മം ആ രൂപം നിലനിത്ക്കു 
സ്പോരം. മര്‍ത്ത്യമായിത്തീരുവാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. എന്തെ 
ന്നാല്‍ അതു” സ്ഥിതമായ രൂപത്തിനു വിരുദ്ധമാകുന്നു. 
മര്‍ത്ത്ൃയമായ കായയും അതിന്‍െറ രൂപം നിലനില്‍ക്കുമ്പോഠം 
പ്രഭയാവസ്ഥയില്‍ അമ്ൃതമായ ബ്രഹ്മമായിത്തീരുകയുമില്ല. 
എന്തെന്നാല്‍, പ്രകൃതിക്ക്‌” ഒരുവിധത്തിലും മാററമുണ്ടാക 
യില്ല. വ 


കാരികു --- 
സ്വഭാവേനാമതോയസ്ൃ ധര്‍മ്മോഗച്‌ഛതി മര്‍ത്തൃതാം 


കൃത കേനാമൃതസ്പുന്ധ്യ കഥംസ്ഥാസൃതി നിശ്ചലഃ% 8 

യസ്യ ട ഏതൊരു വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 

സ്വഭാവേന ട സ്വഭാവത്താല്‍തന്നെ 

അമൃതഃ ടം അമൃതമായ 

ധര്‍മ്മഃ ജേ ധര്‍മ്മം -- ആത്മതത്ത്വം 

മര്‍ത്ത്യതാം ജട മര്‍ത്തൃത്വത്തെ 

ഗച്‌ഛതി ടോ പ്രാപിക്കുന്നവോ 

തസ്യ ടോ അവനെറ അഭിപ്രായത്തില്‍ 

കൃതകേന ടേ കൃതക കൊണ്ടു -- വിദ്യാവിദ്യക 
ഉടെ സമുച്ചയാനുഫ്രാനം കൊണ്ടു്‌ 

അമൃതഃ ടട അമറുതമായ ട മുക്തമായിത്തീര്‍ന്ന 

സഃ ടം അതു” ടആ ആത്മതത്ത്വം 


കഥം ച എങ്ങനെ 


176 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു” [4.8] 


നിശ്ചലഃ ടം നിശ്ചലമായി 
സ്ഥാസ്ൃതി ട സ്ഥിതിചെയ്യം?ു 





സാരം--എന്നുമാത്രമല്പ, സ്വഭാവേന അമൃതവും സത്തു 
മായ പരമാത്മാവെന്നു പറയുന്ന ഭാവം കായ്യമായിത്തീന്ു 
മര്‍ത്ത്ൃതയെ പ്രാപിക്കുന്ന എന്നു പറയുന്ന പരിണാമവാദി 
യുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, ജനിച്ച ആഭാവം വിദ്യാവിദ്യക 
ഉടെ ഒരുമിച്ചുള്ള അനുഷ്ഠാനംകൊണ്ടു" അമദൃതമായിത്തീരുന്നു 
എന്നു പറയേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. അങ്ങനെയുള്ള ഭാവം നിശ്ചല 
മായിരിക്കുവാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല, കൃത്രിമമായിട്ടുള്ളതെല്പാം 
അനിത്യമാണെന്നുള്ള ന്യായത്തിന്‌ അതു വിരുദ്ധമാണു. 8 


കാരിക. ..._. 
സാംസിദ്ധികി സ്വാഭാവികീ സഹജാ അക്ടതാ ചയാ 


പ്രകൃതി സേതി വിജേഞയാ സ്വഭാവം ന ജഹാതിയാ. 9 

സാംസിദ്ധികീ ക സംസിദ്ധി (ശരിയായ സിദ്ധി) 
കൊണ്ടുണ്ടായതും 

സ്വാഭാവികീ ക സ്വാഭാവസിദ്‌ധമായിട്ടുള്ളതും, 

സഹജാ ട കൂടെത്തന്നെ ഉണ്ടായിട്ടുള്ളതും 

അകൃതാ ടം ഒരുത്തനാലും ഉണ്ടാക്കപ്പെട്ടതല്പാ 
ത്തതും ആയിട്ടുള്ളത്‌ 

യാ ടട യാതൊന്നോ 

യാ ട യാതൊന്ന 

സ്വഭാവം ജട സ്വഭാവത്തെ 

ന ജഹാതീ ട ഉപേക്ഷിക്കുന്നില്പയോ, 

സാ ജേ അതു്‌ 

പ്രകൃതിഃഇതി ടോ പ്രകൃതി എന്നു്‌ 

വിജേഞയാ ടേ അറിയപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം ലാകികമായ പ്രകൃതിപോലും വൃത്യാസപ്പെടു 
ന്നില്ല. പിന്നെ അജവും അമൃതവുമായ സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയ 
പ്രകൃതി പവ്ൃത്യാസപ്പെടകയില്ലെന്നും പറയേണമെന്നി 
പ്പല്പോ. എന്നാല്‍ പ്രകൃതി എന്നുള്ളതെന്താണെന്നു ചോദിക്ക 
യാണെങ്കില്‍ പറയാം :---വേണ്ട പിധത്തിലുള്ള സിദ്ധിയേ 


[4.9] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു” 1177 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


സംസിദ്‌ധി ഏന്നു പറയുന്നു. അതു” എട്ടങ്‌ഗങ്ങളോടുകൂടിയ 
യോഗത്തെ അനുഫ്യമിച്ചു” മുഴുവനാക്കുകയാകുന്നു. സംസിദ'ധി 
കൊണ്ടെണ്ടാകുന്നതു സാംസിദ്‌ധികി. അണിമാദികളായ 
ഐശ്വര്യങ്ങളെ പ്രാപിക്കുന്നതിനുവേണ്ട സാമഗ്രികഠം 
തികഞ്ഞ സിദ്‌ധന്മാര്‍ക്ക്‌, ആ ഐശ്വയ്യങ്ങഠം സിദ'ധിക്കു 
ന്നതു” സാംസിദ്‌ധികിയായ പ്രകൃതിയാകുന്നു. ആ പ്രകൃതി, 
യോഗികരംക്കു” ഭൂതഭവിഷൃല്‍ക്കാലങ്ങളിലും വൃത്യാസപ്പെ 
ടടന്നില്പ. അഗ്നി മുരുലായവഷ്ക്കു ഉഷ്ണം, പ്രകാശം മുതലായതു 
പോലെ ദദ്രവ്യസ്വഭാവത്താല്‍തന്നെയുള്ളതു” സ്വാഭാവികി 
യായ പ്രകൃതിയാകുന്നു. അതും, കാലാന്തരത്തിലും ദേശാന്തര 
ത്തിലും മാറുകയില്ല. പക്ഷികഠം തടങ്ങിയുള്ളവഴ്തു” ആകാശ 
ഗമനം മുതലായതുപോലെ, തന്നോട്കൂടിത്തന്നെ ജനിക്കു 
ന്നതു” സഹജമായ പ്രകൃതിയാകുന്നു. ജലത്തിന്‌ താണസ്ഥല 
ത്തേഗ്ണ്ുള്ള ഗതിപോലെ ആരാലും ഉണ്ടാക്കുപ്പെടാതേയുള്ളതും 
സ്വഭാവത്തെ വിടാതെയിരിക്കുന്നതുമായി മറേറതെങ്കിലു 
മുണ്ടെങ്കില്‍ അതും എല്ലാം ലോകത്തില്‍ പ്രകൃതി എന്നു” അറിയ 
പ്പെടേണ്ട മാകുന്നു. മിഥ്യാകല്ലപിതങ്ങളായ ലാകിക ങ്ങളായ 
വസ്തുക്കളില്‍ പോലും പ്രകൃതി മറെറാരുവിധത്തിലായിത്തീരു 


ന്നില്ല. അജസ്വഭാവങ്ങളായ പരമാരത്ഥവസ്തുക്കളിലുള്ള 

അമൃതത്വരൂപമായ പ്രകൃതിഷ്ക്കു” മാററമില്ലെന്നുള്ളതു” പിന്നെ 

പ്പറയേണമോ? എന്നഭിപ്രായം. 9 

കഠരികു --- 

ജരാമരണനിര്‍മ്മുക്താഃ സര്‍ വേ ധര്‍മ്മാഃ സ്വഭാവതഃ 

ജരാമരണമിച്‌ഛ ന്തശ്ചൃവന്തേ തനമനീഷയാ 10 

സര്‍വേ ധര്‍മ്മാഃ ട- എല്ലാ ധര്‍മ്മങ്ങളും ടട എല്ലാ 
ആത്മാക്കളും 

സ്വഭാവത$* ടം സ്വഭാവേന 

ജരാമരണനിര്‍മ്മുക്താഃ ട: ജര, മരണം മുതലായ വികാര 
ഞ്ങളൊന്നമില്പാത്തവയാകുന്നു. 

ജരാമരണം “5 ജരയ്േയും മരണത്തേയും 

ഇച്‌ഛന്തഃ ടേ ഇചച്‌ഛിക്കുന്നവര്‍ ട കല്ലിക്കുന്നവര്‍ 

തന്മനിഷയാ ട അവയ്യടെ ചിന്തയാല്‍ 


ചൃവന്തേ ടേ റ്വഭാവത്തില്‍നിന്നു ചലിക്കുന്നു. 


3.78 മാണ്ഡൃകേ എാപനിഷത്തു” [3.10] 


ഭാഷ്യം...വാദികഠം എതിനാണോ അനൃഥാഭാവം 
കല്പിക്കുന്നതു”, ആ പ്രകൃതി ഏതു വിഷയത്തിലുള്ളതാകുന്നു 
എന്നും, അങ്ങനെ കല്ലിക്കുന്നതില്‍ ദോഷമെന്താണെന്നും 
പറയുന്നു:---എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളും ( ട ആത്മാക്കളും) സ്വതേതന്നെ 
ജരാമരണാദിവികാരങ്ങളൊന്നുമില്ലപാത്തവയാകുന്നു. ഇങ്ങനെ 
യൃള്ള സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയിരിക്കെ, രജ്ജുവില്‍ സര്‍പ്പത്തെ 
എന്നപോലെ, ആത്മാവില്‍ ജരയേയും മരണത്തേയും കല്ലിക്കു 
ന്നവര്‍, ജന്മമരണങ്ങളെ ചിന്തിക്കയാല്‍ ആ അവസ്ഥയുടെ 


വാസന വന്നകൂടന്നതുകൊണ്ടു”, സ്വഭാവത്തില്‍നിന്നു 
ചലിക്കുന്നു. 10 
കാരിക---- 


കാരണം യസ്യ വൈ കായ്യം കാരണം തസ്യ ജായതേ 


ജായമാനം കഥമജം ഭിന്നം നിതൃം കഥം ച തത്‌ 11 
യസ്യ ജേ ഏതു വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
കാരണം ടട: കാരണംതന്നെ 

കായും ടം കായ്യുമായിത്തീരുന്നുവോ 

തസ ച അവന്‍െറ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
കാരണം ടം കാരണംതന്നെ 

ജായതേ ച ജനിക്കുന്നു 

ജായമാനം കേ ജനിക്കുന്നതു” 

ദംഥം ടോ എങ്ങനെ 

അജം ട അജമാകും? 

ഭിന്നം കട ഭിന്നമായ ടട പൊട്ടിയ (പിളര്‍ന്നു 
തത്‌ ടേ അതു" 

കഥം ജ എങ്ങനെയാണു 

നിത്യം ച ച നിതൃമാകുന്നതും? 


ഭാഷ്ൃം---പ്രസംഗവശാല്‍ പറഞ്ഞ പ്രകൃതിനിരൂപ 
ണത്തെ വിട്ടു സാങ്‌ഖ്യപക്ഷത്തില്‍ വൈശേഷികാദികരം 
പറയുന്നതും തങ്ങഠം സമ്മതിച്ചിട്ടുള്ളതുമായ ഭൂഷണത്തെ 
അനുവദിക്കുന്നു. മുന്വേതന്നെയുള്ള വസ്തുവാണ്‌ ജനിക്കുന്ന 
തെന്നു” സാങഖ്യന്മാർ വാദിക്കുന്നതു ശരിയല്ലെന്നു വൈശേ 
ഷികന്‍ പഠറയുന്നു:---മൃത്തു മുതലായതു പോലെയുള്ള ഉപാദാന 


[4.11] ശാങ്കരഭാഷ,സാരത്തോടുകൂടിയതു'. 1179 
അലാതശാന്തിപ്പകരണം 


കാരണംതന്നെയാണു്‌ കായ്യാകൃതിയില്‍ പരിണമിക്കുന്ന 
തെന്നു” വാദിക്കുന്ന സാങ്‌ഖ്യനു്‌, ജനനമില്ലാത്ത പ്രധാനം 
(മൂലപ്രകൃതി) മുതലായ കാരണംതന്നെ മഹത്തത്ത്വം മുത 
ലായ കായുങ്ങളായി ജനിക്കുന്നു എന്നു പറയേണ്ടിവരുന്നു. 
മഹത്തത്ത്വം മുതലായവയുടെ ആകൃതിയില്‍ ജനിക്കുന്നു 
എങ്കില്‍ പ്രധാനത്തെ അജമെന്നു്‌ അവര്‍ പറയുന്നതു" 
എങ്ങനെയാണു”? ജനിക്കുന്ന എന്നും അജമാണെന്നും പറയു 
ന്നതു്‌ പരസ്സരവിരുദ്‌ധവുമാണു*: പ്രധാനം നിത്ൃമാണെന്നും 
അവര്‍ പറയുന്നുണ്ടു്‌". ഏതാനും ഭാഗത്തില്‍ പൊട്ടിയതു 
നിതൃമാണെന്നു പറയുന്നതെങ്ങനെ സാവയവവും ഏതാനും 
ഭാഗം പൊട്ടുന്ന സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയതുമായ ഘടാദികടം, 
ലോകത്തില്‍, നിത്ൃമായിക്കണ്ടിട്ടില്പ, ഏതാനും ഭാഗത്തു 
പൊട്ടിയതുമാണു”, അജവുമാണ്‌* നിത്ൃവുമാണു” എന്നു” 
അവര്‍ പറയുന്നതും പരസ്‌പരവിരുദ്ധമാണെന്നഭിപ്രായം. 11 


കാരിക 
കാരണാദ്യദ്ൃനന്ൃയത്വമതഃ കായ്യുമജം യദി 
ജായമാനാദ്‌ധിവൈകായ്യാല്‍ കാരണം തേ കഥം ധ്രുവം? 12 





കാരണാത്‌ -- കാരണത്തില്‍നിന്നു” 

അനനൃത്വം ടാ കായ്യുത്തിനു” അനനൃത്വം 

യദി (ഉച്ൃതോേ) - പറയുന്നു എങ്കില്‍ 

തതഃ ട്‌ അതുകൊണ്ടു” 

കായ്യം ടേ കായ്യും 

അജം ടോ അജമാകുന്നു എന്നുവരും 

തേ ട നിനക്കു, 

ജായമാനാല്‍ ടേ ജനിക്കുന്നതായ 

കായ്മാല്‍ ടേ കായ്യത്തില്‍നിന്നു” 

അനന്ൃം യദി ട്‌ അനന്യമാണെങ്കില്‍, 

കാരണം ടട കാരണം 

കഥം ട എങ്ങനെ 

ധ്രുവം ടേ (്രുവമാകും ച നിത്യമാകും? 
ഭാഷ്യയം----പറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ സ്‌പടമാക്കുന്ന 


തിനായി പറയുന്നു:---അജമായ കാരണത്തില്‍നിന്നു” കായും 


180 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [4. 32] 


അനന്യമാണെന്നാണു്‌ നിങ്ങളുടെ അഭിപ്രായമെങ്കില്‍ 
അപ്പ്യോഠം കായ്യും അജമാണെന്നുവരും, ഇങ്ങനെ കായ്യുമാ 
ണെന്നും അതു” അജമാണെന്നും പറയുന്നതു” പരസ്‌പരവിരു 
ദ“ധമായിട്ടുള്ളതാണു*; എന്നുമാത്രമല്ല, കായ്യവും കാരണവും 
ഒന്നെന്നുവഴ്ണുന്നപക്ഷം ജനിക്കുന്ന കായ്യത്തില്‍നാന്നു” അന 
നൃമായ കാരണം ധ്രുവമാണെന്നു (നിത്യമെന്നു) നിങ്ങഠം 
പറയുന്നതെങ്ങനെ? ഒരു പിടക്കോഴിയുടെ ഏതാനും ഭാഗം 
പാക ചെയ്‌ കയും ഏതാനുംഭാഗം പ്രസവിക്കുന്നതിനായി 
വയ്കുകയും ചെയ്യാറില്ലല്ലോ. അതുപോലെ കായ്യുവും കാരണ 
വും ഒന്നെന്നു, കല്ലിച്ചിട്ട്‌, കായയും അനിത്യവും കാരണം 
നിതൃവുമാണെന്നു“ വ്യവസ്ഥചെയ്‌ വാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 


കാരിക: 

അജാദ്വൈ ജായതേ യസ്യ ദുഷ്യാന്തസ്തന്ധ്യ നാസ്തി വൈ 

ജോതാച്ച ജായ മാനസ ന വൃവസ്ഥാ പ്രസജ്യതേ. 13 

യന്ധ്യ ടോ ഏതു വാദിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 

അജാത ട അനുല്‍പന്നമായ വസ്തുവില്‍നിന്നുു്‌ 

ജായതേ ച കായയും ജനിക്കുന്നുഡവോം, 

തസ്യ ച അവന്നു” 

ദൃഷ്ടാന്തഃ ടോ: ദുഷ്ടാന്തം 

ന അസ്തി വൈ 5: ഇല്ല. 

ജാതാത്‌ ടേ ഉല്‍പന്നമായ വസ്തുവില്‍നിന്നു” 

ജായമാനസൃയ ടം ജനിക്കുന്ന വസ്തുവിനെ അംഗീകരി 
ക്കന്നപക്ഷം 

വൃവസ്ഥാ ടേ നില 

ന പ്രസജ്യതേ -: ഉണ്ടാവാന്‍വഴിയില്ല 


ഭാഷ ം----അത്രമാത്രമല്പ, ഉല്‍പന്നമല്ലാത്ത വസ്തരവില്‍നി 
ന്നാണു” കാഡ്യം ഉണ്ടാകുന്നതെന്നു” വാദിക്കുന്നവന൯ു ദൂഷ്യഠാന്തം 
പറവാന്‍ ഒന്നമമില്പ. : ദുഷ്യാന്തമില്പാത്ത സ്ഥിതിഷ്ക്കു, 
അര്‍ത്ഥാല്‍, അനുല്‍പന്നമായ വസ്മവില്‍നിന്നു്‌ ഒന്നും 
ജനിക്കുന്നില്ലെന്നുള്ളതു” സിദ്ധമാകുന്നു. ഉല്‍പന്നമായ വസ്തു 
വില്‍നിന്നാണു” കായ്യും ജനിക്കുന്നതെന്നു” അംഗീകരിക്കുന്ന 
പക്ഷം, ആ ഉരുപന്നമായിട്ടുള്ളതു” ഉല്‍പന്നമായ മറെറാന്നില്‍ 


[4.13] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുടകൂടിയതു”. 161 
അലാതശാന്തിപ്പകരണം 


നിന്നു്‌ ജനിച്ചു എന്നും ആ മറെറാന്ന്‌ ഉല്‍പന്നമായ 
വേറൊന്നില്‍ നിന്നുണ്ടായി എന്നും, ഇങ്ങനെ നില ഇല്ലാ 
തെയാകും. 19 


കാരിക---- 
ഹേതോരാദിഃ$ ഫലംയേഷാം ഹേതുരാദിഃ ഫലസ്യൃയച 


ഹേതോഃ ഫലസ്യ്യ ചാനാദിഃ കഥം തൈരുപവര്‍ണ്ണൂയതോ? 14 


യേഷാം ഏതു വാദികരംക്കു്‌ 
ഹേതോഃ  ഹേതുവിന്നു ടം ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദിക്ക്‌ 
ഫലം ട ദേഹാദി സംഘാതം 
ആദിഃ ച ആദിയായിരിക്കുന്നു വോ ടം കാരണ 
മായിരിക്കുന്നവോ 
ഹേതുഃ ജ ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദി 
ഫലസ്ധ്യ ച ടേ ഫലത്തിനും ട ദേഹാദിസംഘാത 
ത്തിരം 
ആദിഃ മജു കാരണമായിരിക്കുന്നു വേ 
തൈഃ ചേ അവരാല്‍ ടട ആ വാദികളാല്‍ 
ഹേതോഃ ടട: ഹേതുവിന്നും ച ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദിക്കും 
ഫലസ്യ ച ടട ഫലത്തിനും ച ദേഹാദിസംഘാ 
തത്തിനും 
അനാദിടഃ ടേ ആദിയില്ലായ്‌മ ംം കാരണമി 
ല്വായ”മ 
തൈഃ അവരാല്‍ 
കഥം ടേ എങ്ങനെ 
ഉപവര്‍ണ്ണ്യതേ 5 ഉപവര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടന്നു? 


ഭാഷ്യം. **യത്രത്വസ്ൃയസര്‍വമാത്തമൈവാഭൂത്‌” ഇത്യാദി 
ശ്രുതി, പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ദ്ധൈതമില്ലെന്നു പറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
തിനെ ആശ്രയിച്ചുകൊണ്ടു പറയയന്നു---ഹേതുഫലാത്മകമായ 
സംസാരം അനാദിയാണെന്നു, വാദിക്കുന്നവര്‍ക്കു" അതിനു 
അനാദിത്വസ്വഭാവമുണ്ടെന്നു പറവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 
അവരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഹേതുവായ ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദിക്കു”, 
ഫലമായ ദേഹാദിസങ്‌ഘാതം ആദിയാ (കാരണമാ) യിരി 


182 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു്‌. (4.14) 


ഒന്നു. അതുപോലെ ഫലമായ ദേഹാദി സങ്‌ഘാത 
ത്തിനു”, ഹേതുവായ ഡധരമ്മാധര്‍മ്മാദിയും ആദിയാകന്നു. 
ഇപ്രകാരം ഹേതുഫലങ്ങഠംം പരസ്‌പരം കാരണമാകുന്നതു 
കൊണ്ടു” സംസാരം അനാദിയാണെന്ന യ പറയുന്നവര ഹേതു 
വും ഫലവും അനാദിയാണെന്നു പറയുന്നതു്‌” എങ്ങനെ 
യാണു“. അതു പരസ്‌പരവിരുദ്ധമല്ലയോ? നിത്യനും കൂടസ്ഥ 
നുമായ ആത്മാവിനു ഹേതുഫലാത്മകത്ചം സംഭവിക്കയില്ല. 


കാരിക 
ഹേതോരാദിഃ ഫലംയേഷാമാദിര്‍ ഹേതുഃ ഫലസ്യയ ച 


തഥാ ജന്മ ഭവേത്തേഷാം പുത്രാജ്ജന്മ പിതുഡൃഥാ 10 

യേഷാം ക ഏതു വാദികഠംക്ക്‌ 

ഹേതോ$ ക ഹേതുവിന്നു”---ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദിക്കു്‌ 

ഫലം ടട ദേഹാദിസങ്‌ഘാതം 

ആദി ച ആദിയായിരിക്കുന്ന വോ, 

ഫലസ്ൃ ജേ ഫലത്തിനു“ ച ദേഹാദിസങ'“ഘാ 
തത്തിനു്‌ 

ഹേതുഃച മ ഹേതുവും ട ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മാദിയും 

ആദിടഃ ച ആദിയായിരിക്കുന്നു വോ, 

തേഷാം ജ അവര്‍ക്കു്‌ 

43൩, ക ജേന്മം ച ഉല്‍പത്തി, 

പുത്രാല്‍ ടേ: പുത്രനില്‍നിന്നു്‌ 

പിതുഃജന്മ ച പിതാവിനു ജന്മം 

യഥാ ക എങ്ങനെയൊ, 

തഥാ ച അതുപോലെ 

ഭവേത്‌ ചേ ആയിരിക്കും . 


ഭാഷ്യം---ഹേതുഫലങ്ങടഠം പരസ്‌പരം ആദിയുള്ളവ 
യാണെന്നു പറയുന്നവര്‍ ഹേതുഫലാത്മകമായ സംസ്ധാരം 
അനാദിയാണെന്നു പറയുന്നതു “വിരുദ്ധമാണെന്നു” ഉപപാദി 
ചചുവല്ലോ. ഇപ്പ്യോഠം, അവജ്കയ പരസ്‌പരം കായ്യുകാരണ 
ഭാവവും സംഭവിക്കയില്ലെന്നു പറയുന്നു. ഹഛേതുവിതല്‍നിന്നു 
ണ്ടാകുന്ന ഫലത്തില്‍നിന്നു ഹേതു ജനിക്കുന്നു എന്നു്‌ അങ്‌ഗീ 


[4.15] ശാങ്കരഭാഷ്ൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു'. 183 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


കരിക്കുന്നതു പൃത്രനില്‍നിന്നു പിതാവു ജനിക്കുന്നു എന്നു 
അംഗീകരിക്കുന്നതുപോലെ വിരുദ്ധമാണു 15 


കാരിക 
സംഭവേഹേതുഫലയോരേഷിതവ്ൃൃഃക്രമസ്ത്വയാ 
യഗപത്‌സംഭവേ ഷസ്താദസംബന്ധോവിഷാണവത്‌ 16 


ത്വയാ കടം നിന്നാല്‍ 

ഹേതുഫലയോ$ ചേ ഹേതുവിന്‍േേറയയം ഫലത്തിന്‍േറയും 

സംഭവേ - സംഭവത്തില്‍ 

ക്രമ ചേ ക്രമം - മുറ 

ഏഷിതവ്യഃ ക അന്വേഷിക്കപ്പെടേണ്ടതായിരിക്കുന്നു. 

യസ്ത്ാത്‌ ടേ ഡ്ൃന്തെന്നാല്‍ 

ൃഗപത്‌സംഭവേ ടേ ഒരുമിച്ചു സംഭവിക്കുന്ന പക്ഷം, 

വിഷാണവത്‌ ടേ പശു മുതലായവയുടെ കൊമ്പുകഴം 
ക്കെന്നപോലേ 

അസംബന്ധ? ചേ സംബന്ധമുണ്ടായിരിക്കയില്ല. 


ഭാഷ്യം----മേല്‍പറഞ്ഞ വിരോധം സ്വീകരിക്കത്തക്കു 
തല്ലെന്നു നിങ്ങടം വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍, നിങ്ങഠം ഹേല്‍ 
ഫലങ്ങളടെ ഉല്‍പത്തിയില്‍ ആദ്യം ഹേതുവും പിന്നീട്‌ 
ഫലവും എന്ന ക്രമത്തെ സ്വീകരിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. ഹേതു 
ഫലങ്ങഠം രണ്ടും ഒരുമിച്ചുതന്നെ ഉണ്ടാകുന്നു എന്നു വ്ത്ുന്ന 
പക്ഷം, ഒരേസമയത്തുണ്ടാകുന്ന ഇടത്തേക്കൊമ്പിനും വലത്തേ 
ക്കൊമ്പിനും തമ്മിലെന്നപോലേ, ഹേതുഫലങ്ങഠക്കും, കായ്യ 
മെന്നും കാരണമെന്നുമുള്ള നിലയില്‍ പരസ്‌പരം സംബ 
ന്ധമില്ലെന്നു വരും. അതിനാല്‍ ഹേതൂഫലങ്ങളുടെ ഉല്‍പത്തി 
യില്‍ മുറ സ്വീകരിക്കാതെ നിവ്വത്തിയില്ലെന്നു സാരം. 16 


കാരിക--- 
ഫലാദുല്‍പദ്ൃയമാനഃ സന്‍ ന തേഹഛേരുഃ പ്രസിദ്‌ധ്ൃതി 
അപ്രസിദ്‌ധഃ കഥം ഹേതുഃ ഫലമുല്‍പാദയിഷ്ൃതി. 117 


തേ ക നിന്‍െറ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
ഫലാത്‌ മ ഫലത്തില്‍നിന്നുു 


184 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു" [4.17] 


ഉല്‍പടദ്ൃയമാനഃ ടോ ഉല്‍പദിക്കുന്ന 

ഹേതുഃ ടം ഹേതു 

ന പ്രസിധ്യതി മ പ്രസിദ്ധിക്കുകയില്ല -- ജനിക്കുക 
യില്ല 

അപ്രസിദ്ധഃ ട അപ്രസിദ്ധമായ ടം ജനിക്കാത്ത 

ഹേതുഃ ടട ഹേതു 

ഫലം ടേ ഫലത്തെ 

കഥം ക എങ്ങനെ 

ഉല്‍പാദയിഷ്യതി ടട ഉല്‍പാദിപ്പിക്കും? 


ഭാഷ്യം..ഹേതുഫലങ്ങാംക്കു്‌” ഉല്‍പത്തിയില്‍ ക്രമമില്ലാ 
ത്തപക്ഷം അവഗ്ക്കു തമ്മില്‍ കായ്യകാരണസംബന്ധം സിദ്ധി 
ക്യൊില്ലെന്നുള്ളതിനെ വിശദീകരിക്കുന്നു :---മറെറാന്നില്‍ 
നിന്നു” ജനിക്കുന്നതും തനിച്ചു” ഒരു നിലയില്ലാത്തതുമായ 
ഫലത്തില്‍നിന്നാണു ഹേതുവുണ്ടാകുന്നതെന്നാണെല്ലോ 
നിങ്ങാം പറയുന്നതു്‌. അങ്ങനെ മുയല്‍ക്കൊമു മുതലായതു 
പോലെ അസത്തായ ഫലത്തില്‍നിന്നു” ഉണ്ടാകുന്ന ഹേതു. 
സത്താണെന്നോ നിലയൃയള്ളതാണെന്നോ വരുവാന്‍ തരമില്ല. 
ഇപ്രകാരം ഒരു നിലയില്ലാത്തതും ശശവിഷാണാദിതുല്യവു 
മായ ഹേതു ഫലത്തെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുന്നതെങ്ങനെ? പരസ്‌പ 
രസിദ്‌ധിക്കു പരസ്‌പരാപേക്ഷയുള്ളവയും ശശവിഷാണ 
തുല്യങ്ങളുമായ രണ്ടജെണ്ണത്തിനുതമ്മില്‍ കായ്യുകാരണഭാവ 
രൂപത്തിലോ മററുവിധത്തിലോ സംബന്ധമുള്ളതായി എങ്ങും 


കണ്ടിട്ടിപ്പ എന്നു സാരം. 17 

കാരിക--- 

യദിഹേതോഃ ഫലാല്‍സിദ്‌'ധിഃ ഫലസിദ്‌ധിശ്ചഹേതുതഃ 
കതരത" പൂര്‍വനിഷ്ടുന്നം യസ്പ്യസിദ്‌ധിരപേക്ഷയാ 18 
ഹേതോ ജക ഹേതുവിനന്‍െറ 

സിദ“ധിഃ ംം സിദ്‌ധി 

ഫലാത'യദി _ ഫലത്തില്‍ നിന്നാണെങ്കില്‍ 
ഫലസിദ'ധിഃ ടട ഫലത്തിന്‍െറ സിദ്ധി 


ഹേതുതഃ ചയദി ട ഹേതുവില്‍ നിന്നുമാണെങ്കില്‍; 


[4.13] ശാങ്കരഭാഷകൃസാരത്തോടകൂടിയതു" 185 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


പൂര്‍വനിഷപന്നം ടേ മുമ്പേ ഉണ്ടായതു” 

കതരത്‌ - ഏതാണു”? 

യസ്യ ട ഏതിന്‍െറ 

സിദ്ധി : ഉല്‍പത്തി 

അപേക്ഷയാ ടേ മറെറാന്നിന്‍െറ സിദ്ധിയെ 


അപേക്ഷിച്ചാകുന്നുവോ 
തത്‌ച കതരത്്‌ ട അതും“ഏതാണെന്നു പറയണം. 





ഭാഷ്യം ----ഹേതുഫലങ്ങഠം തമ്മിലുള്ള കായുകാരണഭാ 
വത്തേ, അവ്യ തമ്മില്‍ സംബന്ധമില്ല എന്നുള്ള ദോഷത്താല്‍ 
നിഷേധിച്ചിട്ടും, നിങ്ങഠം, ഹേതുഫലങ്ങംക്കു” അന്യോന്യ 
സിദ്ധി സ്വീകരിക്കുന്നു എങ്കില്‍ ഹേതുഫലങ്ങളില്‍ ആദ്യമു 
ണ്ടായതേതു"? അതിന്‍െറ ഉല്പത്തിയേ അപേക്ഷിച്ചു പിന്നീട 
ണ്ടായതു” ഏതു”? അതു പറയണം. 18 


കാരിക __ 
അശക്തിരപരിജ്ഞാനം ക്രമകോപോഥവാ പുനഃ 


ഏവം ഹി സര്‍വഥാ ബുദഭദ്ധൈരജാതിഃ പരിദീപിതാ. 19 
അശക്തി; ട അശക്തിയോ, 
അപരിജ്ഞാനം ട പരിജ്ഞാനമില്പായ്‌കയോ-ം 


തത്ത്വജ്ഞാനമില്പായ“കയോ, 


അഥവാ പുനഃ അല്ലങ്കില്‍ പിന്നെ 


ക്രമകോപഃ ടേ മുറയുടെ വൃത്യാസമോ, 
സ്യ്യാത്‌ ടേ, ഉണ്ടാകും 

ഏവം ടട: ഇപ്രകാരം പറഞ്ഞു” 

ബുദ്ധൈഃ ട വാദികളായ പണ്ഡിതന്മാരാല്‍ 
സര്‍വ്വഥാ ടേ എല്ലാ വിധത്തിലും 

അജാതിഃ ടട അനുല്‍പത്തി 

പരിദീപിതാ ടേ പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു, 


ഭാഷ്യം --- ഹേതുഫലങ്ങളില്‍ ആദ്യമുണ്ടായതേതു? 
പിന്നീടുണ്ടായ തേതു”? എന്നു ചോദിച്ചാല്‍ അതു പറവാന്‍ 
സാധിക്കില്ലെന്നു പറകയാണെങ്കില്‍, അതു” ശക്തിയില്ലാ 
യക യോ, തത്ത്വമറിഞ്ഞുകൂടമയകയോ ആയിരിക്കും. അല്ലെ 


186 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു”്‌ [3.19] 


ജില്‍ ഹേതുവില്‍നിന്നു ഫലവും, ഫലത്തില്‍നിന്നു ഹേതുവും 
സിദഃധിക്കുന്നു എന്നു നിങ്ങഠം പറഞ്ഞ ക്രമത്തിനു മാററ 
മുണ്ടാകും. ഇങ്ങനെ, പരസ്സരപക്ഷങ്ങഠംക്കു ദോഷം പറഞ്ഞു”, 
പണ്ഡിതന്മാരായ വാദികഠം, ഹേതുഫലങ്ങഠംക്കു തമ്മില്‍ 
കായ്യകാരണഭാവത്തിനു സന്യായമില്പാത്തതുകൊണ്ട യാതൊ 
ന്നും ജനിക്കുന്നില്ലെന്നുള്ളതു വെളിപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ടു”, 1] 


കാരിക---- 
ബീജാങ്കരാഖ്യയോ ദൃഷ്ൂാന്തഃ സദാ സാദഃ?ധ്ൃസമോ ഹി സഃ 


ന ഹി സാധ്യസമോ ഹേതുഃ സിദ്ധാ സാദാധ്യന്ധ്യയജ്യതേ. 20 





ബീജാങ്കരാഖുയഃ ടേ ബീജാങ്കുരമെന്നു പറയുന്ന 

ദൃഷ്ടഠന്തഃ കേ ദൂഷ്യാന്തം 

സദ ടട എപ്പോഴും 

സാധ്യൃസമഃ ഹി ടോ സാദ്‌ധ്ൃത്തിനു തുല്യമാകുന്നു. 

സാദ്‌ധ്യൃസമടഃ ടേ സാദ്‌ധ്ൃത്തിനു തുല്യമായ 

ഹേതുഃ ടം ദൃഷ്ടാന്തം 

സാദ്‌ധ്യസ്പൃയ ഷേ സാദ്‌ധ്യത്തിന്‍െറ 

സിദ്‌ധാൌ ച: സിദ്‌ധിവിഷയത്തില്‍ 

ന യൃജ്യതേഹി ടോ പ്രയോഗിക്കപ്പെടാറില്ലല്ലോ. 
ഭാഷ്യം----പൂര്‍വപക്ഷി----ഹേതുഫലങ്ങാംക്കു കായ്യുകാ 


രണഭാവമുണ്ടെന്നു ഞങ്ങാം പറഞ്ഞ ശബ'ദത്തെ മാത്രം ആശ്ര 
യിച്ചു”, വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥത്തെ സ്വീകരിക്കാതെയാണു*, 
നിങ്ങഠം, അതു പുത്രനില്‍നിന്നു പിതാവിന്‍െറ ജന്മം പോലെ 
യാണെന്നും, രണ്ടു കൊമ്പുകരംക്കു തമ്മില്‍ എന്നപോലേ 
അവക്കു തമ്മില്‍ സംബന്ധമില്ലെന്നും മററും ആക്ഷേപിച്ചതു”. 
അസിദ്ധമായ ഹേതുവില്‍നിന്നു ഫലസിദ്ധിയോ, അസിദ്ധ 
മായ ഫലത്തില്‍നിന്നു ഹേതുസിദ്ധിയോ ഞങ്ങഠം അങ്‌ഗീ 


കരിക്കുന്നില്ല. ബീജാങ്കര ങ്ങഠംക്കെന്നപോലേ കായ്യകാരണ 
ഭാവം സ്വീകരിക്കയാണു ചെയ്യുന്നതു”. 


സിദ്‌ധാന്തി.നിങ്ങാം പറയുന്ന ബീജാങ്കരദുഷ്ടാന്തം 
തന്നെ എനിക്കു സാധ്യത്തിനു സമമാണ---എന്നുവച്ചാല്‍ 


[4.20] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" 197 
അലവാതശാന്തിപ്രകരണം 


ബീജാങ്കരങ്ങാംക്കു അനാദിയായ കായ്യകാരണഭാവംതന്നെ 
തെളിയിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. 





പൂര്‍ വപക്ഷി---ബീജാജ്കംരങ്ങഠംക്ക്‌” അനാദിയായ കായ്യ 
കാരണഭാവം പ്രത്ൃക്ഷമാണെല്ലേ. 


സിദ്‌ധാന്തി__ അല്ല, മുമ്പുമു സുള്ളതിനും പിമ്പുള്ളതി 
നേപ്പോലെ ആദിയുണ്ടെന്നാണു സ്വീകരിച്ചിട്ടുള്ളതു”. 
ഇപ്പാഠം ഒരു ബീജത്തില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്ന മറെറാരങ്കുരം ആദി 
യയള്ള തായിരിക്കുന്നു. ആ ബീജം വേറൊരങ്കരത്തില്‍നിന്നു 
ണ്ടായിട്ടുള്ളതാകയാല്‍ അതും ആദിയുള്ളതാകുന്നു. ഇങ്ങനെ, 
മുമ്പമുമ്പള്ള അങ്കരവും, മുമ്പുമുമ്പുള്ള ബീജവും ആദിയുള്ളതാ 
കയാല്‍ പ്രത്യേകം എല്പാ ബീജാങ്കുരവും ആദിയുള്ളതായതു 
കൊണ്ടു”, ഒന്നും അനാദി എന്നു പറവാന്‍ തരമില്ല. ഇതുപോ 
ലേതന്നെ ഹേതുഫലങ്ങളുടെ വിഷയത്തിലും അനാദിത്വം 
പറവാന്‍ പാടില്ല. 


പു൪വപക്ഷി---ബിജാങ്കര ങ്ങാംക്കല്പ, ഞങ്ങഠം അനാദി 
ത്വം പറയുന്നതു; ബിജാങ്കരപരമ്പരഷ്ണ്ുകാണു'. 


സമാധാനം.ബീജാങ്കരങ്ങളും ഹേതുഫലങ്ങളം അനാദി 
കളെന്നു വാദിക്കുന്നവര ബീജാങ്കരങ്ങളില്‍നിന്നു, വേറേ 
യായി ബാീജാങ്കരപരമ്പര എന്നൊന്നിനെ അങഗീകരിക്കു 
ന്നില്പല്പോ. അതുപോലേ ഹേതുഫലങ്ങാംക്കു പുറമേ ഹേതു 
ഫലസത്തതി എന്നൊന്നിനേയയം അങങ്‌'ഗീകരിക്കുന്നില്പല്ലോ. 
അതിനാല്‍ “*ഹേതോഃ ഫലസ്യചാനാദിഃ കഥം . തൈരുപ 
വര്‍ണ്യയതേ? " എന്നു പറഞ്ഞതു ശരിതന്നെ, മററുള്ളതും പെ 
പത്തിയില്പധത്തതാകയാല്‍, വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥം മനസ്സിലാ 
കാതേ ശബ്‌ദത്തെ മാത്രം ആശ്രയിച്ചു” ആക്ഷേപിച്ചതല്ലെന്ന 
ഭിപ്രായം, 


ഇപ്രകാരം സാദ്‌ ധ്യസമമായ ദ്ദഷ്ടാന്തത്തെ സാധൃസി 
ദധിക്കു നിമിത്തമായി പ്രമാണകുശലന്മാര്‍ പ്രയോഗിക്ക 
'യില്പ. കാരികയിലുള്ള ഹേതുശബ'ദം ദൃഷ്യാന്തമെന്ന അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലുള്ളതാണു്‌. എന്തെന്നാല്‍ ദ്ൂഷ്‌ടാന്തമാണ പ്പകൃതം; 
ഹേതുവല്ല. ഗി) 
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കാരിക --- 
പൂര്‍വാപരാപരിജ്ഞാനമജാതേര്‍ പരിദീപകം 
ജായമാനാദ'"ധിവൈധര്‍മ്മാല്‍ കഥം പൂര്‍വം ന ഗൃഹൃതേ. 21. 


പൂര്‍ വാപരാപരിജ്ഞാനം മ്മ പു൪വമേതെന്നും പരമേതെ 
ന്നും അറിയാന്‍ പാടില്ലായ്‌ക 

അജാതേഃ ട അജാതിയയടെ - അനുല്‍പത്തി 
യൂടെ 

പരിദീപകം ക പരിദീപകമാകുന്നുക 
പ്രകാശകമാകുന്നു 

ജായമാനാല്‍ ടട ജനിക്കുന്ന 

ധമമ്മാല്‍ ട്‌ ധര്‍മ്മത്തില്‍നിന്നു്‌ 

പൂര്‍വം ടട മുമ്പുള്ള കാരണം 

കിം ന ഗൃഹൃതേ? 5: എന്തുകൊണ്ട ഗ്രഹിക്കപ്പെ$ 
ന്നില്ല? 


ഭാഷ്യം _പരസ്പരപക്ഷങ്ങഠംക്കു ദോഷം പറയന്ന വാദി 
കളായ പണ്ഡിതന്മാര്‍ വാസ്ൂവത്തില്‍ ജനനമില്ലെന്നുള്ളതിനെ 
വെളിപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളതെങ്ങനെ എന്നു പറയുന്നു:---ഹേതു 
ഫലങ്ങളില്‍ പൂര്‍വമേതെന്നും പരമേതെന്നും അറിയാന്‍ 
പാടില്പാതിരിക്കുന്നതുതന്നെ വാസ്പവത്തില്‍ ജനനമില്ലെന്നുള്ള 
തിലേയ്ത്കു തെളിവാണു". ജയിക്കുന്ന ധര്‍മ്മം ഗ്രഫിക്കപ്പെടുന്നു 
ണ്ടല്ലോ. അപ്പോം അതിനു മുമ്പുള്ള കാരണം എന്തുകൊണ്ട 
ഗ്രഹിക്കപ്പെടന്നില്ല? തീര്‍ച്ചയായും ജനിക്കുന്നതിനെ ഗ്രഹി 
ക്ഷന്നവന്‍ ജനിപ്പിക്കുന്നതിനേയ്യം ഗ്രഹിക്കണം. ജനൃത്തിനും 
ജനകത്തിനും തമ്മിലുള്ള സംബന്ധം നിയതമാണു്‌. അതി 
നാല്‍ കായ്യകാരണങ്ങളെ അറിവാന്‍ പാടില്ലാതിരിക്കുന്നതു" 
വാസ്പുവത്തില്‍ ഉല്പത്തി ഇല്ലെന്നുള്ളതിലേഴ്ണൂു തെളിവാണു" 
എന്നര്‍ത്ഥം. 41 


കാരിക. 
സ്വതോ വാ പരതോ വാപി ന കിഞ്ചിദ്വസ്തു ജായതേ 
സദ,സത്‌ സദസദ്വാപി ന കിഞ്ചിദ്വസ്പജായതേ. കമ 


സ്വതഃ വാ - തന്നില്‍നീന്നോ, 
പരതഃ വാ അപി ചം മറെറാന്നില്‍നിന്നോ, 


[4.22] ശാങ്കരഭാഷസാരത്തോടുകൂടിയതു” 189 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


കിഞ്ചിത” വസ്തു ടേ ഒരു വസ്തുവും 

ന ജായതേ മഃ ജനിക്കുന്നില്ല. 

സത്‌ ടേ: സത്തായോ; 

അസത്‌ - അസത്തായോ, 

സദസത്‌ ടോ സത്തും അസത്തുമായോ ഉള്ള 
കിംചിത്‌വസ്തൂ ട ഒരു വസ്തുവും 

ന ജയതേ ടേ ജനിക്കുന്നില്ല, 


ഭാഷും ഒന്നും ജനിക്കുന്നില്ലെന്നുള്ളതിലേഷ്ണ്ണു” ഇനിയും 
കാരണം പറയുന്നു... ജനിക്കുന്ന വസ്ത്ര, ത ന്നില്‍ നി ന്നോ, 
മറെറാന്നില്‍ നിന്നോ, തന്നില്യം മറെറാന്നിലും നിന്നോ ജനി 
ക്കുന്നില്ലെങ്കിരല്‍ു, അതിനു“ ഒരുപ്രകാരത്തിലും ജന്മം സംഭവി 
ക്കയില്പ. താന്‍തന്നെ ഉണ്ടായിക്കഴിഞ്ഞിട്ടില്പാത്തപ്പോഠം 
തന്നില്‍ നിന്നുതന്നെ താന്‍ ഉണ്ടാവുകയില്ല. ഒരു ഘടത്തില്‍ 
നിന്നു ആ ഘടംതന്നെ ഉണ്ടാവുകയില്ലല്ലോ. ഘടത്തില്‍നിന്നു 
പടവും ഒരു പടത്തില്‍ നിന്നു വേറൊരു പടവും ഉണ്ടാകാത്തതു 
പോലെ ഒരു വസ്തു മറെറാരു വസ്മൂവില്‍നിന്നും ഉണ്ടാകയില്ല. 
തന്നിലും മറെറാന്നിലും നിന്നുണ്ടാകുമെന്നും പറവാന്‍ പാടില്പ. 
എന്തെന്നാല്‍ ഘടപടങ്ങളില്‍ നിന്നു ഘടമോ പടമോ ഉണ്ടാ 
കുന്നില്ലല്ലോ. 





പൃൂര്‍വപക്ഷം മുത്തില്‍ നിന്നു ഘടവും പിതാവില്‍ 


നിന്നു പുത്രനും ജനിക്കുന്നുണ്ടല്പോ. അതിനാല്‍ മറെറാന്നില്‍ 
നിന്നു ജനിക്കയില്ലെന്നു പറഞ്ഞതെങ്ങനെയാണു? 


സമാധാനം ----സതൃം തന്നെ; മൂഡന്മാക്കു ജനിക്കുന്നു 
എന്നു തോന്നുന്നുണ്ട്‌. അവര അങ്ങനെ പറയുന്നുമുണ്ട്‌”. 
ആ തോന്നലും, പറച്ചിലും സതൃുമാണോ അസത്യമാണോ 
എന്നു വിവേകികടം പരീക്ഷിച്ചുനോക്കുന്നു. അങ്ങനെ 
പരീക്ഷിച്ചുനോക്കുമ്പോടം ശബ്ദത്തിനും പ്രതീതിഷ്ക്കും 
വിഷയമായ ആ വസ്തു വെറും ശബ്‌ദം മാത്രമാണെന്നു തെളി 
യയന്നു. “*“വാചാ  രംഭണം വികാരോനാമധേയം മൃത്തികേ 
ശ്രുതിയുയമുണ്ട്‌. സത്താണെങ്കില്‍, 





തോൃവസത്ൃയം?” എന്നു 
മുത്തു, പിതാവു മുതലായവയെപ്പേംലെ, സത്തായതുകൊണ്ടെ 
തന്നെ അതു ജനിക്കയില്ല. അസത്താണെങ്കിലും, ശശവിഷാ 
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ണം മുതലായതു പോലേ അസത്തായതുകൊണ്ടുതന്നെ ജനിക്ക 
യില്ല. സത്തും അസത്തുമാണെന്നു. പറയയന്നതായാല്‍ 
അപ്പോഴും ജനിക്കുവാന്‍ തരമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ വിരുദ്ധമായ 
ഒന്നു സംഭവിക്കയില്ല. അതിനാല്‍ ഒന്നും ജനിക്കുന്നില്ലെന്നു, 
സിദ്ധിക്കുന്നു. ജനനംതന്നെയാണ ജനിക്കുന്നതെന്നും 
ക്രിയയയം കാരകവും ഫലവും ഒന്നെന്നും വസ്ത് ക്ഷണികമാ 
ണെന്നും പറയുന്നവര്‍ തീരെ യൃക്തിയില്ലാത്തവരാകുന്നു. 
എന്തെന്നാല്‍, അവരുഭെ പക്ഷത്തില്‍ ഇതു്‌ ഇന്നവിധമാ 
ണെന്നു നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന ക്ഷണത്തില്‍ വസ്തു നിലനില്ല്രാത്തതു 
കൊണ്ടു്‌ അതിന്‍െറ അനുഭ വമുണ്ടാകു വാന്‍ തരമില്ല. അനുഭവി 
ക്കാത്തതിനു സ്‌മൃതിയുണ്ടാവാനും നിവൃത്തിയില്ല. 22 


കാരിക 
ഹേതുര്‍ന്നജായതേ , നാദേഃ ഫലം ചാപിസ്വഭാവതഃ 





ആദിര്‍ന്ന വിദ്യതേ യസ്യ തസ്യൃൃഹാദിര്‍ന്ന വിദ്യതേ ടി 
അനാദേഃ ചേ ആദിരഹിതമായ ഫലത്തില്‍നിന്നു 
ഹേതുഃ ന ജായതേ ടട ഹേതു ജനിക്കുന്നില്ല. 
ഫലം ച അപി ടോ ഫലവ്യം 
സ്വഭാവതഃ ച സ്വഭാവേന ടകാരണംകൂടാതെ 
ന ജായതേ മജ ജനിക്കുന്നില്ല. 
ഹി ട എന്തെന്നാല്‍, 
യസ്യ ച യാതൊന്നിനു? 
ആദി ട കാരണം 
ന വിദ്യതേ ടേ ഇല്പയോ, 
തസ്യ ടം അതിനു്‌ 
ആദിദ ച ആദി ടം ജനനം 
ന വിദ്യതേ _. ഇല്ല. 
ഭാഷ്യം----എന്നു തന്നെയുമല്ല, ഹേതുഫലങ്ങാംക്കു” അനാ 


ദിത്വം സ്വീകരിക്കുന്ന നിങ്ങം, അറിയാതെതന്നെ, അവഷ്ക്കു 
ജന്മമില്ലെന്നു സ്വീകരിക്കുന്നതായി വരുന്നു. എങ്ങനെ 
എന്നാല്‍, ആദിരഹിതമാഷയ ഫലത്തില്‍നിന്നു; ഹേതു ജനിക്കു 
ന്നില്ല. അനുല്‍പന്നവും അനാദിയയമായ ഫലത്തില്‍നിന്നു 
ഹേതു ജനിക്കുന്നു എന്നു നിങഞ്ങഠം വിചാരിക്കുന്നില്ലല്ലോ. 


[4.23] ശാങ്കരഭാഷൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 191. 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഫലവും, ആദിരഹിതവും അജവുമായ ഹേതുവില്‍നിന്നു നിമി 
ത്തംകൂടാതെ സ്വഭാവേനതന്നെ ഉണ്ടാവുകയാണെന്നു നിങ്ങഠം 
സ്വീകരിക്കുന്നില്ല. അതിവാല്‍ അനാദിത്വത്തെ ഹേതുഫല 
ങ്ങഠാക്കു സ്വീകരിക്കുന്ന നിങ്ങഠം അവയ്ക്കു ഉല്‍പത്തിയില്ലെന്നു 
തന്നെ സ്വീകരിക്കുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, ലോകത്തില്‍ ഏതി 
നാണോ കാരണമില്ലാത്തതു”്‌, അതിനു ജന്മമുള്ളതായിക്കാണു 
ന്നില്ല. കാരണമുള്ളതിനു മാത്രമേ ജന്മമുള്ളതായി സ്വീകരി 
ക്കുന്നുള്ള. കാരണമില്ലാത്തതിനു ജന്മം അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. 24 


കാരിക --- 
പ്രജ്ഞ പ്ലേ? സനിമിത്തത്വമന്ൃയഥാ ദ്വയനാശതട 
സംക്രേശസ്്യോപലബ്‌ധേശ്ച പരതന്ദ്രാ  സ്ലിതാമതാ. 24 


അനൃഥാ ഷജ മററുവിധത്തിലായിരുന്നാല്‍ ച 
ശബ'്‌ദാദിപ്രതീതി നിര്‍വിഷ 
യമായിരുന്നാല്‍ 

ദ്വയനാശതഃ ടം ദ്വയ (ട-പ്രതീതിവൈചിത്ര്യ) 


ത്തിനു” നാശം ( ജോ അഭാവം) 
ഉണ്ടാകേണ്ടിയിരിക്കുന്നതിനാല്‍ 


വിജ്ഞപ്പലേ്‌& ടട വിജ്ഞഫ്ലിഷ്ക്കു” .. ശബ്‌ദാദി 
പ്രതീതിഷ്കണകു്‌ 

സനിമിത്തത്വം ച സവിഷയത്വം ഉണ്ടു്‌ 

സം ക്രേശസൃയ ടേ. സം ക്ലേശത്തിനു്‌ ച ദുഃഖത്തിനു 

ഉപലബ്‌ധേഃ ച ടോ ഉപലബ“ധിയുള്ളതുകൊണ്ടും ട 
അനുഭവമുള്ളതുകൊണ്ടും 

പരതന്ര്രാസ്ധിതാ ട പരതന്ത്രത്തിനു“( പരകീയശാ 


സ്രുത്തിനു വിഷയമായ ബാഹ്യ്യാ 
ര്‍ത്ഥത്തിനു”) അസ്തിത്വം (ണ്ടെ 
ന്നുള്ള അവസ്ഥു 


മതാ _- സമ്മതമാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം മേല്‍പറഞ്ഞ അരത്ഥത്തിനുതന്നെ ഉറപ്പുവരുത്തു 
വാനാഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ടു വീണ്ടും ആക്ഷേപിക്കുന്നു---പ്രജ്ഞപ്ല 


102 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു“. [2.24] 


എന്നു പറയുന്നതു പ്രജ്ഞാനം, അതായതു ശബ്‌ ദാദിപ്രതീതി 
യാകുന്ധ. നിമിത്തം ടട കാരണം. വിഷയമെന്ന സാരം. 
സനിമിത്തത്വം -- സവിഷയത്വം. താനല്ലാതെ വേറേ 
വിഷയത്തോടുകൂടിയതാണെനള്ളതു”. ശബ്‌ദാദിബോധം, 
ആ ബോധമല്ലാതെ, വേറേ വിഷയത്തോടുകൂടിയതാണെന്നു 
നാം പ്രതിജ്ഞചെയ്യുന്നു. നിര്‍വിഷയമായിട്ട ശബ്‌ദാദി 
പ്രതീതി ഉണ്ടായിരിക്കയില്പതന്നെ. എന്തെന്നാല്‍ അതു 
സവിഷയമാകുന്നു. അതു നിരവിഷയമാണെന്നു പറയുന്ന 
പക്ഷം, ശബ്‌ദം, സ്പര്‍ശം, നീലം, പീതം ചുവപ്പു മുതലായ 
വയ്യടെ പ്രതീതികഷ്ക്കുള്ള വൈചിത്ര്യം ഇല്ലെന്നുവരണം. പ്രതീ 
തിവൈചിത്ര്യം ഇല്ലെന്നു പറവാന്‍ സാധിക്കയുമില്പ; എന്തെ 
ന്ന൯ല്‍ അതു പ്രത്ൃക്ഷമാകുന്നു. ഇങ്ങനെ പ്രതീതിവൈചിത്ര്യ 
മാകുന്ന ദ്വയം കാണുന്നതിനാല്‍, ജ്ഞാനത്തിനു പുറമേ, 
അനൃയശാസ്ത്ൂങ്ങഠംകൊണ്ടു സിദ്ധിക്കുന്ന ബാഹൃപദാര്‍ത്ഥ 


ങ്ങാഠം ഉണ്ടെന്നുതന്നെയാണു വിചാരിക്കേണ്ടതു”. പ്രകാശ 
മാത്രസ്വരൂപമായ പ്രതീതിയഷ്ക്കു്‌” നീലം, മഞ്ഞ മുതലായ 
പുറമേയുള്ള ആലംബനത്തിന്‍െറ വൈചിത്ര്യം കൂടാതെ, 
സ്വഭാവഭേദത്താല്‍തന്നെ വൈചിത്ര്യം സംഭവിക്കുയി 
ല്പല്പോ. നീലം മുതലായ ഉപാധികളെ ആശ്രയിക്കാതെ 
സ്‌ഫടികത്തിനെന്നപോലേ, ബാഹ്യാല ൦ ബനങ്ങളുടെ 
വൈചിത്ര്യംകൂടാതെ പ്രതീതിഷ്കകു, വൈചിത്ര്യമുണ്ടാവുക 
എന്നതു യുക്തിക്കു ചേരുന്നതല്ലെന്നഭിപ്രായം. എന്നതന്നെയു 
മല്പ പരതന്ത്രാശ്രയമായ, ജ്ഞാനത്തിനു പുറമേയുള്ള ബാഹൃ 
പദാര്‍ത്ഥങ്ങാഠം വാസ്ധുവത്തില്‍ ഉണ്ടെന്നുള്ളതിലേഷ്ക്കു്‌ ഇനിയം 
ന്യായമുണ്ടു. അതു ദുഃഖത്തിന്‍െറ അനുഭവമാണു. തീ 
പൊള്ളക മുതലായതുകൊണ്ടുള്ള ദുഃഖം നമുക്ക്‌ അനുഭവപ്പെടു 
നുണ്ടല്ലേം. ജ്ഞാനത്തിനു പുറമേ, ദാഹാദിനിമിത്തമായ 
അഗ്നി മുതലായ ബാഹൃപദാര്‍ത്ഥങ്ങഠം വാസ്പവത്തിലില്ലെ 
ങ്കില്‍ ദാഹാദിദുഃഖം അനുഭവപ്പെടാന്‍ പാടില്ല. എന്നാല്‍ 
അനുഭവപ്പെടുന്നുണ്ടുതാനും. അതുകൊണ്ടു്‌ ബാഹൃമായ 
പദാര്‍ത്ഥം ഉണ്ടെന്നുതന്നെ നാം വിചാരിക്കുന്നു. വെറും 
വിജ്ഞാനമേഴുള്ള. എങ്കില്‍, ദുഃഖം അനുഭവപ്പെടുവാന്‍ ന്യായ 
മില്പ. ചന്ദനലേപാദികളില്‍ അതു്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നി 


ല്ലല്ലോ. 24. 


[4.5] ശാങ്കരഭാഷസാരത്തോടുകൂടിയതു'. 1938 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


കാരിക. 


പ്രാജ്ഞ പ്ലേ? സനിമിത്തത്വമിഷ്ൃതേ യൃക്തിദര്‍ശനാല്‍; 


നിമിത്തസ്യ്യാനിമിത്തത്വമിഷ്ൃതേ ഭൂതദര്‍ശനാത. 2൫ 

യൃക്തിദര്‍ശനാത? ടേ യൃക്തി കാണുക കൊണ്ടു” 

വിജ്ഞപ്പപേഃ  വിജ്ഞഫ്തിന്ത്ു” 5: ശബദാദി 
പ്രത*തിഷ്ണൂ 

സനിമിത്തത്വം - സവിഷയത്വം 

ഇഷ്യതെ ട നിങ്ങളാല്‍ ഇഡ്ലിക്കപ്പെടുന്നു. 

ഭൂത്ദരശനാത” ടം പരമാരത്ഥദര്‍ ശനത്താല്‍, 

നിമിത്തസ്യ ച നിമിത്തമെന്നു നിങ്ങഠം വിചാ 
രിക്കുന്ന ഘടാദിക്കു" 

അനിമിത്തത്വം ച നിമിത്തമില്പായ്‌ക ടട വൈചി 
ത്ര്യനിമിത്തത്വമില്ലായക 

ഇഷ്യതേ ടം ഞങ്ങളാല്‍ ഇച്ചിക്കപ്പെടുന്നു. 


ഭാഷ്യം....മുമ്പിലത്തെ കാരികയ്‌।ല്‍ കാണിച്ച ആക്ഷേപ 
ത്തിനു സമാധാനം പറയാം. പ്രതീതിവൈചിത്ര്യം, ദുഃഖാനു 
ഭവം ഇവയാകുന്ന യുക്തി കാണുകകൊണ്ടു പ്രതീതി സനിമി 
ത്തമാണെന്നു നിഞ്ങഠം വിചാരിക്കുന്നതു ശരിതന്നെ. എന്നാല്‍ 
യുക്തിദര്‍ശനം വസ്തു അങ്ങിനെതന്നെയാണെന്നംഗീകരിക്കു 
ന്നതിനു കാരണമാണെന്നു നിങ്ങഠം ഉറപ്പിച്ചുപറയുക! 
പറഞ്ഞാല്‍ എന്താണെന്നു ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ പറയാം. 
വിജ്ഞാനത്തിനു നിമിത്തമെന്നു നിങ്ങഠം വിചാരിക്കുന്ന 
ഘടം മുതലായവ വാസ്പുവത്തില്‍ വിജ്ഞാനത്തിന്‍െറ 
വൈചി'ത്രൃത്തിനു നിമിത്തമല്ലെന്നു പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശന 
ത്താല്‍ ഞങ്ങഠം അറിയയന്നു. വാസ്പുവമായ മുത്തിന്‍െറ രൂപം 
കണ്ടാല്‍ അതല്ലാതെ അശ്വത്തില്‍ നിന്നു വേറേയായി മഹി 
ഷമുള്ളതുപോലെ, വേറെ ഘടമോ, തന്തുക്കളല്പാതെ വേറെ 
പടമോ ഇല്ലല്ലോ. തന്തുക്കളുടെ അവയവങ്ങളായ നാരുകരക്കു 
പുറമേ തന്തുക്കളമില്ലല്ലോ. ഇങ്ങനെ ഉത്തരോത്തരം പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തെ കാണുമ്പോഠം, ശബ്‌ദവും പ്രതീതിയും ഇല്പാതാകുന്നതു 
വരെ, നിമിത്തമുള്ളതായീ നാം കാണുന്നില്ല. അഥവാ 
നിങ്ങഠം ഘടാദിക്കു പ്രതീതിവൈചിത്ര്യനിമിത്തതാം കാണ 


104 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [4.25] 


ന്നതു രജ്ജു മുതലായതില്‍ സര്‍പ്പാദികളെ കാണുന്നതുപോലെ 
അയഥാര്‍ത്ഥ ദര്‍ശനമാകുന്നു. ഇപ്രകാരം ഭൂാന്തി ദര്‍ശനവി 
ഷയമായതുകൊണ്ടു” നിങ്ങഠം നിമിത്തമെന്നു വിചാരിക്കു 
ന്നതു വാസ്പുവത്തില്‍ നിമിത്തമല്ല; എന്തെന്നാല്‍ ട്രാന്തിയി 
ല്ലാത്തപ്പേോഠം അതില്ല, സുഷ്ുഹ്നും, സമാധിയിലിരിക്കുന്ന 
വനും, മുക്തനും ഭൂാന്തിദര്‍ ശനമില്പായ്‌കയാല്‍, ആത്മാവിനു 
പുറമേ ബാഹൃപദാര്‍ത്ഥമൊന്നും അനുഭവപ്പെടുന്നില്പല്പോ. 
ഒരു ഭ്രാന്തനു ശരിയെന്നുതോന്നിയതു ഭ്രാന്തില്ലാത്തവനും അതു 
പോലെതന്നെ തോന്നണമെന്നുണ്ടോ? ഇതുകൊണ്ടു” പ്രതീതി 
വൈചിത്ര്യവും ദുഃഖാനുഭവവുംകൊണ്ടു ബാഹൃൃപദാര്‍ത്ഥ 
ങ്ങഠം വാസ്പവത്തില്‍ ഉള്ളവയാണെന്നുള്ള വാദത്തെ നിരാക 
രിച്ചിരിക്കുന്നു. “അഥവാ എന്നമുതലുള്ള വ്യാഖ്യാനം കാരിക 
യൃമ൭ട നാലാംപാദത്തിന്‍െറ അവസാനത്തില്‍, “അഭൂതദര്‍ശ 
നാത്‌? എന്നു പദച്ചേദംചെയ്തുകൊണ്ടുള്ളതാണു”. ക 


കാരിക----ചിത്തം ന സംസ്‌ പ്പശത്യര്‍ത്ഥം 
നാര്‍ത്ഥാഭാസം തഥൈവച 
അഭൂതോഹിയതശ്ചാര്‍ത്ഥോ 


നാര്‍ത്ഥാഭാസസ്പതഃ പൃഥകു. 6 

ചിത്തം ടാ ചിത്തം 

അര്‍ത്ഥം ട അര്‍ത്ഥത്തെ ബാഹ്യാലംബന 
വിഷയമായ പദാര്‍ത്ഥത്തെ 

ന സംസ്‌'പ്യശതി കേ സ്റൂര്‍ശിക്കുന്നില്പ. 

തഥാ ഏവ ടം അതുപോലെതന്നെ 

അര്‍ത്ഥാഭാസം ച ട: അര്‍ത്ഥാഭാസത്തേയും 

ന ടം. സ്റൂര്‍ശിക്കുന്നില്ല. 

യത്‌ ജോ എന്തെന്നാല്‍ 

അര്‍ത്ഥ - അര്‍ത്ഥം ---ശബ്‌ദം മുതലായ 
ബാഹൃൃപദാരത്ഥം 

അഭൂതഃഹി ട അടഭ്രതമാണല്ലോ, അപരമാര്‍ത്ഥ 
മാണല്ലോ. 

അര്‍ത്ഥാഭാസുഃ - അര്‍ത്ഥാഭാസം 

തത3 ട അതില്‍നിന്നു” കചിത്തത്തില്‍ 
നിന്നു” 


ന പൃഥകു ടക വേഠേയയമല്ല. 


[4.26] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു*. 190 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഭാഷ്യം 





ബാഹൃമായ നിമിത്തമില്ലാത്തതുകൊണ്ടു”, 
ചിത്തം ബാഹ്യാലംബനവിഷയമായ പദാരത്ഥത്തെ സ്പൂരശി 
ക്കുന്നില്ല. സ്വപ്പത്തിലേ ചിത്തംപോലെ ചിത്തമായതു 
കൊണ്ടു” അര്‍ത്ഥാഭാസത്തേയും സ്ററൂര്‍ശിക്കുന്നില്പ. എന്തെന്നാല്‍ 
സ്വപ്പത്തില്‍ കാണുന്ന പദാര്‍ത്ഥ ങ്ങളെപ്പോലെതന്നെ ജാഗരി 
തത്തില്‍ കാനെന്ന പദാരത്ഥങ്ങളും: വാസ്പവത്തിലുള്ളവയല്ല. 
എന്നുമാത്രമല്ല, അവ പ്രതിതിക്കു ആലംബനങ്ങളാണെന്നു 
തോന്നുന്നതു ഭ്രമമാണെന്നു മുമ്പു പറയുകയും ചെയ്തിട്ടന്ടു”. 
അര്‍ത്ഥാഭാസം ചിത്തത്തില്‍ നിന്നു വേറേോജല്ലതാനും. എന്തെ 
ന്നാല്‍ സ്വപ്ൃത്തിലെന്നപോലെ ചിത്തമംതന്നെയാണെല്ലേയ 
ഘടം മുതലായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെപ്പേോലെ ഭാസിക്കുന്നതു്‌, 26 


കാരിക--- 

നിമിത്തം ന സദാ ചിത്തം സംസ്‌പൃശതൃധ്വസു ത്രിഷു 

അനിമിത്തോവിപയ്യാസഃ കഥം തസ്യഭവിഷ്ൃതി? 27 

ത്രിഷു അഭ്ധ്വസു ടോ ഭൂതഭവിഷ്യദ്പര്‍ത്തമാനങ്ങളായ 
മൂന്നു മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലും 

ചിത്തം ചിത്തം 

സദാ ജട ഒരിക്കലും 

നിമിത്തം ടം നിമിത്തത്തെ - വിഷയത്തെ 

ന സ്‌പരൃശേത്‌ ടേ സ്റൂര്‍ശിക്കയില്പ 

തസ്യ ട അതിന്നു” ആ ചിത്തത്തിനു്‌ 

അനിമിത്തഃ ടേ നിമിത്തം കൂടാതെ 

വിപയ്യാസദ ജ വിപയ്യാസം ട ഭ്രാന്തി 

കഥം ടേ എങ്ങനെ 

ഭവിഷ്യതി ജ- ഉണ്ടാകും? 


ഭാഷ്യം---പുര്‍വപക്ഷം--ഘടം മുതലായതില്ലാത്തപ്പോ 
ണു ചിത്തം ഘടാദിരൂപത്തില്‍ ഭാസിക്കുസതെങ്കില്‍, 
അതു ചിത്തത്തിന്‍െറ മാററമാണു”. അപ്പോം മാററമില്ലപായ്‌ക 
എവിടെയെങ്കിലുമുള്ളതായി പറയേണ്ടിവരും. 


സമാധാനം---അതീതം, അനാഗതം, വര്‍ത്തമാനം എന്ന 
മുന്നു വഴികളിലും ചിത്തം ഒരിക്കലും വിഷയത്തെ സ്റര്‍ശിക്ക 


196 മാണ്ഡൂ ക്യ്യോപനിഷത്തു* [4.27] 


യില്ല. എപ്പോഴെങ്കിലും എവിടെയെങ്കിലും ചിത്തം വിഷയ 
ത്തെ സ്റൂര്‍ശിക്കുമായിരുന്നെങ്കില്‍ അതു പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ശരിയായ ജ്ഞാനമെന്നും, അതിനെയപേക്ഷിച്ചു', ഘടമില്പാ 
ത്തപ്പോഠം ഘടം മുതലായതിനന്‍െറ പ്രതീതി മഠററമാണെന്നും 
പറയാമായിരുന്നു. എന്നാല്‍, ചിത്തം അങ്ങനെ അര്‍ത്ഥത്തെ 
സ്റൂര്‍ശിക്കുക എന്നുള്ളതൊരിക്കലുമില്പ. അതിനാല്‍ ആ ചിത്ത 
ത്തിനു നിമിത്തംകൂടാതെ മാററമുണ്ടാകുന്നതെങ്ങനെ? ചിത്ത 
ത്തിനു ഒരിക്കലും മാററമുണ്ടാകുന്നില്ലെന്നഭിപ്പായം. ഘടം 
മുതലായ നിമിത്തമില്പാത്തപ്പേഠം അതുപോലെ ഭാസിക്കുക 
യെന്നുള്ളതുതന്നെയാണെ ചിത്തത്തിന്‍െറ സ്വഭാവം. കു്‌ 


കാരിക--- 
തസ്യ്ഠന്ന ജായതേ ചിത്തം ചിത്ത ദൃശ്യാ ന ജായതേ 


തസ്യ പശ്യന്തി യേ ജാതിം ഖേ വൈ പശ്യന്തി തേ പദം. 28 





തസ്മാത്‌ ട അതിനാല്‍ 
ചിത്തം ന ജായതേ ടേ ചിത്തം ജനിക്കുന്നില്ല 
ചിത്തദ്ുശ്യം ടം: ചിത്തത്തിനു ദൃശ്ൃമായുള്ള ഘടാദി 
ന ജായതേ ടം. ജനിക്കുന്നില്ല. 
തസ്യ ട്‌ അതിനു ആ ചിത്തത്തിനു? 
ജാതിം ടട ജാതിയെ ട- ഉല്‍പത്തിയേ 
യേ ട എവര്‍ 
പശ്യന്തി ടോ കാണുന്നുവോ 
തേ ജേ അവര്‍ 
ഖേ ആകാശത്തില്‍ 
പദം ടേ കാലടിയെ 
പശ്യന്തി ടട കാണുന്നു. 
ഭാഷ്യം *പ്രജ്ഞപ്ലേഃസനിമിത്തത്വം” " എന്നുള്ളതുമുതല്‍ 


ഇതേവരെയുള്ള ബാഹ്യയാര്‍ത്ഥവാദിയയടെ പക്ഷത്തെ പ്രതിഷേ 
ധിക്കുന്ന വിജ”ഞാനവാദിയായ ബദദ്ധന്‍െറ വചനത്തെ 
ആചായ്യന്‍ അനു മോദിച്ചിരിക്കുന്ന. ഇനി അതിനെത്തന്നെ 
ഹേതുവാക്കി അവന്‍െറ പക്ഷത്തെ നിഷേധിക്കുന്നതിനാ 
യിട്ട്‌, “തസ്മാത്‌” ഇത്യാദി പറയുന്നു. ഘടം മുതലായതു? 
ഇപ്പാത്തപ്പ്ോോഠംതന്നെ ചിത്തം ഘടാദിരൂപത്തില്‍ ഭാസിക്കു. 


[3.29] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌ 1977 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


മെന്നുള്ളതു വിജ൦ഞാനവാദി സമ്മതിച്ചിരിക്കുന്നതുകൊണ്ടു്‌* 
അതു നാമും അനുമോദിക്കുന്നു; എന്തെന്നാല്‍ അതു പരമാര്‍ത്ഥ 
മാണെന്നു കാണുന്നു. അതിനാല്‍ ആ ചിത്തത്തിനും ജന 
മില്ലാതിരിക്കെത്തന്നെ അതു ജനിക്കുന്നതായിത്തോന്നുക 
എന്നുള്ളതു യൃക്തിയൃക്തമായിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ചിത്ത 
ത്താല്‍ ദര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നതു ജനിക്കുന്നില്ലാത്തതുപോലെ, 
ചിത്തവും ജനിക്കുന്നില്ല. ചിത്തത്തിനു ജന്മവും, ക്ഷണി 
കുത്വം,. ദുഃഖിത്വം, ശുനൃത്വം, അനാത്മത്വം മുതലായതും 
കാണുകയും, ആ ചിത്തംകൊണ്ടുതന്നെ ദര്‍ശിപ്പാനശകൃമായ 
ചിത്തസ്വരൂപത്തെ ദര്‍ശിക്കയുംചെയ്യുന്ന വിജ്ഞാനവാദി 


കം, ആകാശത്തില്‍ പക്ഷി മുതലായവയുടെ കാലടികളെ 
കാണുകയാണു ചെയ്യുന്നതു”. അതിനാല്‍ അവര്‍ മററു 
ദ്വൈതികളെക്കാളം ഏററവും കൂടുതല്‍ സാഹസികന്മാരാ 
കുന്നു. സര്‍വശൂനൃതയെ ദര്‍ശിച്ചുകൊണ്ടുതന്നെ ഇരുന്നിട്ടും 
തങ്ങളുടെ ദര്‍ശനവും ശുന്യമാണെന്നു. പ്രതിജ്‌ഞചെയ്യുന്ന 
ശുൂന്ൃയവാദികടഠം അതിലും സാഹസികതരന്മാരാകുന്നു. അവര്‍ 
ആകാശത്തെ പിടിച്ചെടുക്കുന്നതിനും ഇച്ചിക്കുന്നവരാണു്‌. 28 


കാരിക 


അജാതം ജായതേ യസ്താദജാതിഃ പ്രകൃതിസ്പുതര്‍ 


പ്രകൃതേരനൃഥാഭാവോ ന കഥഞ്ചിദ്‌ ഭവിഷ്യതി. 9 
യസ്‌മാത്‌ ടം: യാതൊരുകാരണത്താല്‍ 
അജാതം ച ജനിക്കാത്തതു ട ബ്രഹ്മംതന്നെ 


യായ ചിത്തം 
ജായതേ ടേ ജനിക്കുന്നുവോ ടട ജനിക്കുന്നു 
എന്നു വാദികഠം കല്ലിക്കുന്നുവോ 


തതഃ ടം അതിനാല്‍ 

അജാതിഃ ടക ജനനമില്പായ്‌ക 

പ്ര കൃതിഃ ട അതിന്‍െറ പ്രകൃതിയാകുന്നു 

പ്രകൃതോഃ ടട ജനനമില്പായ്‌ക എന്നുള്ള 
പ്രകൃതിയ്ക്ക്‌ 


അന്യഥാഭാവടഃ ട്‌ അനൃഥാഭാവം ടം മാററം 


108 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു”. [4.29] 


കഥഞ്ചിത്‌ ൦ ഒരുവിധത്തിലും 
ന ഭവിഷ്ൃതി കേ ഉണ്ടാകയില്ല. 


ഭാഷ്യം ----മേല്‍പറഞ്ഞ ഹേതുക്കളാല്‍ ബ്രഹ്മം ജനനമി 
പ്പാത്തതും ഏകവുമാണെന്നു സിദ്ധിച്ചിരിക്കുന്നു. ബ്രഹ്മം 
കൂടസ്ഥവും അദ്വിതീയവുമാണെന്നു" ആദിയില്‍ പ്രതിജ്ഞ 
ചെയ്തിട്ടുള്ളതിനെറ ഫലത്തെ ഉപസംഹരിക്കുന്നതിനായി 
ട്ടരാണു” ഈ ശ്ലോകം ജനനമില്ലാത്ത ബ്രഹ്മംതന്നെയായ ച്ചിത്ത 
മാണു ജനിക്കുന്നു എന്നു വാദികഠം കല്പിക്കുന്നതു”. അതിനാല്‍ 
ജനനമില്ലായ?ക അതിന്‍െറ പ്രകൃതിയാകുന്നു. ജന്മമില്ലായ്‌ക 
എന്നുള്ള പ്രകൃതിസ്റ്റു മാററം (ജന്മം) ഒരുവിധത്തിലുമുണ്ടാക 
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കാരിക--- 
അനാദേരന്തവത്ത്വം ച സംസാരസ്യ്യ ന സേത്ധ്ൃയതി 
അനന്തതാചച / / ദിമതോ മോക്ഷസ്യയ ന ഭവിഷ്യതി 80 


അനാദേഃ അജ ആദിയില്ലാത്ത 

സംസരരസ്ധപൃ ഛച സംസാരത്തിന്‌ 

അന്തവത്ത്വം ച മ അന്തവത്ത്വവും - അവസാനവും 

ന സേത്സ്ൃതി ക സിദ്ധിക്കയില്ല 

ആദിമതഃ ജോ ആദിയ്യള്ള 

മോക്ഷന്ധൃയ ടേ മോക്ഷത്തിന്‌ 

അനന്തതാ ച ടെ: അനന്തതയ്യം ം അവസാനമില്പാ 
യ്‌ കയും 

ന ഭവിഷ്ൃതി ടേ ഉണ്ടാകയില്ല. 


ഭാഷ്യം----ആത്മാവിനു ബന്ധവും മോക്ഷവും വാസ്പവ 
ത്തിലുള്ള വയാണെന്നു വാദിക്കുന്ന വക്കു വേറൊരു ദോഷവു 
മുണ്ടും. ആദിയില്ലാത്ത സംസാരത്തിന്‌, സമാഫ്യിയുണ്ടെന്നു 
യൃക്തികൊണ്ടു സിദ്ധിക്കാതെ പോകും. ആദിയില്പാതെ അന്ത 
മുള്ളതായി ഒരു പദാര്‍ത്ഥവും ലോകത്തില്‍ കാബപ്പ്പെട്ടിട്ടില്പ. 
ബീജാങ്കര ങ്ങഠംക്കു തമ്മില്‍ ഇടവിടാതെയുള്ള സംബന്ധ 
ത്തിനു” അവസാനമില്ലായ്‌ക കണ്ടിട്ടുണ്ടെന്നു പറകയാണെ 
ങ്കില്‍, അതു ശരിയല്ല. അവിടെ ഒററവസ്തുവില്ലാത്തതിനാല്‍ 


[4.39] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 19 
അല്വാതശാന്തിപ്രകരണം 


ആദ്ൂഷ്യ്ാന്തത്തെ മുമ്പേതന്നെ നിരസിച്ചിട്ടുണ്ടു”. വിജ്ഞാന 
പ്രാപ്ലി കാലത്തില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന ആദിയുയള്ള മോക്ഷത്തിനു? 
അനന്തത്വവും ഉണ്ടാകയില്ല. ആദിയുള്ള ഘടാദികളില്‍ 
അനനത്തത്വം കാണുന്നില്ലല്ലോ. മോക്ഷമെന്നുള്ളതു” ഘടാദി 
കളുടെ നാശംപോലേ ഭാവപദാര്‍ത്ഥമല്പാത്തതായതുകൊണ്ടു" 
ആദിയുയണ്ടെങ്കിലും അനന്തത്വമുണ്ടാവാമെന്നു പറകയാണെ 
ങ്കില്‍, മോക്ഷം പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളതാണെന്നുള്ള പ്രതി 
ജ്ഞ്ഞഷ്ക്കു ഹാനിവരും. അസത്തായതുകൊണ്ടുതന്നെ ശശവിഷാ 
ണത്തിനെന്നപോലേ, മോക്ഷത്തിനും ആദിമത്ത്വമില്ലെന്നും 
വരും. 0) 


കാരിക --- 

ആദാവത്തേച യന്നാസ്തി വര്‍ത്തമാനേ പി തത്തഥാ 
വിതധൈഃ സദൃശാഃ സന്തോ,” വിതഥാ ഇവ ലക്ഷിതാഃ 31 
സപ്രയോജനതാ തേഷാം സ്വപ്പേ വിപ്രതിപദ്യതേ 

തസ്‌ മാദാഭൃന്തവത്ത്വേന മിഥൈ്യവ ഖലുതേ സമൂതാട 32 


യത്‌ ടേ യാതൊന്നു” 

ആദാ ടാ ആദിയിലും 

അന്തേച ടേ അവസാനത്തിലും 

ന അസ്തി ജട: ഇപ്പയോ, 

തത്‌ ജേ അതു” 

വര്‍ത്തമാനേ അപി ട വരത്തമാനത്തിലും 

തഥാ ജട അതുപോലേതന്നെ 

വിതശഥൈഃ ടേ വിതഥങ്ങളോട? ടേ അസത്യങ്ങ 
ളായ മരുമരീചികാദിക ളോട 

സദ്ൃശാഃ സന്തഃ ടം സദൃശങ്ങളായിരുന്നിട്ടം, 

അവിതഥാഃഇവ ച സത്യങ്ങളായിട്ടള്ളവ എന്നപോലെ 

ലക്ഷിതാഃ ട മൂഡന്മാരായ അനാത്മജ്ഞന്മാ 
രാല്‍ കാണപ്പെടുന്നു. 

തേഷാം ട അവഗ്ക്ുള്ള --- ആ ഭാവങ്ങഠംക്കുള്ള 

സപ്രയോജനതാ ടെ പ്രയോജനത്തോട$ു കൂടിയേതെന്നുള്ള 
അവസ്ഥ 


സ്വപ്പ്േ ടേ. സ്വപ്‌നത്തില്‍ 


200 മാണ്ഡൂക്യോപസിഷത്തു്‌ [4.94] 


വിപ്രതിപദ്ൃയതേ ടം വിപരിതമായി അനുഭവപ്പെടുന്നു. 

തസ്‌മാത്‌ - അതിനാല്‍ 

തേ ജട അവ 

ആദ്ൃന്തവത്ത്വേന ടേ ആദിയും അന്തവുമുള്ള വയായതു 
കൊണ്ടു” 

മിഥ്യാ ഏവ ച മിഥ്യ എന്നുതന്നെ 


സ്മൃതാഃ ഖലു  സ്‌മരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


സാരം--മോക്ഷത്തിന൯ു്‌ ആദിയും അന്തവും ഉണ്ടെന്നു 
വദ്കുകയാണെങ്കില്‍ എന്താണു്‌ ദോഷമെന്നു പറയുന്നു: 
ആദിയിലും അന്തത്തിലുമില്പാത്തതു” വര്‍ത്തമാനത്തിലുമില്ല. 
മോക്ഷം മുതലായവ കാനല്‍ജലം മുതലായതുപോലെ 
ആദൃന്ത്ങ്ങളുള്ളവയായതുകൊണ്ടു പരമാര്‍ത്ഥത്തില്ുള്ളവ 
യല്പ. അവ അസത്യങ്ങളായ മരുമരീചികാദികളോട്ട” തുലൃ 
ങ്ങഒളാണെങ്കിലും, വിചാരമില്ലാത്ത മൂഡന്മാര്‍ അവയെ 
പരമാര്‍ത്ഥങ്ങളെ പ്പോലെ വിചാരിക്കുന്നു. കാനല്‍ജലം 
മുതലായവക്ക്‌” സ്‌നാനം, പാനം മുതലായ പ്രയോജനങ്ങ 
ളൊന്നും അനുഭവപ്പെടുന്നില്ലെന്നും, എന്നാല്‍, മോക്ഷം 
മുതലായവക്ക്‌”, സുഖാദിപ്രാഏിയാകുന്ന പ്രയോജനം അനുഭ 
വപ്പെടുന്നുണ്ടെന്നും അതിനാല്‍ മോക്ഷാദികഠം കാനല്‍ജലം 
മുതലായവപോലെ അസത്യങ്ങളല്ലെന്നും വാദിക്കുകയാണെ 
ജില്‍ പറയാം :---ആ മോക്ഷാദിക ക്കുള്ള സപ്രയോജനത്വം 
സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാണുന്നില്ല. അതിനാല്‍, ആദിയ്യമന്തവു 
മുള്ളവയായതുകൊണ്ടു” അവ അസത്ൃങ്ങഠംതന്നെ എന്നു 
വിചാരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന. വൈത്ഥ്യപ്രകരണത്തില്‍ വ്യാ 
ഖ്യാനിച്ചിട്ടള്ള ഈ ശ്രോകങ്ങഠം, സംസാരവും മോക്ഷവും 
വാസ്പവത്തിലില്ലെന്നു കാണിക്കുന്നതിനായിട്ടാ ണ്‌ ഇവിടെ 
പറഞ്ഞതു”. 


കാരിക --- 
സര്‍ വേധര്‍മ്മാമുഷാസ്വപ്‌ നേ കായസ്യയാന്തര്‍ന്നിദര്‍ശനാത്‌* 


സംവ്ൃതേ സ്‌മിന്‍പ്രദേശേ വൈ ഭൂതാനാം ദര്‍ശനം കുതഃ? 33 


സ്വപ്‌നേ ജട സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
കായസ്യ്യ അന്ത മജ ശരീരത്തിന്‍െറ ഉള്ളില്‍ 


4.33: ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” ക01. 
[ ര്‍ തു 
അലാതശാന്തിപ്രുകരണം 


നിദര്‍ശനത്‌ ച കാണുന്നതുകൊണ്ട്‌, 

സര്‍ വേധര്‍മ്മാഃ മട എല്ലാ ധര്‍മ്മങ്ങളും 

മൃഷാ ടട മിഥ്ൃയാകുന്നു. 

സംവൃതേ ച സംവൃതമായ ട ഇടുങ്ങിയ 

അസ്‌മിന്‍൯പ്രദേശേ ച ഈാ പ്രദേശത്തില്‍ 

ഭൂതാനാം ട ഭൂതങ്ങളുടെ ട പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള 
വസ്തുക്കളുടെ 

ദര്‍ശനം ചേ കാക്സ്, 

കുതഃ ജ എവിടെ സംഭവിക്കുന്നു? 


ഭാഷ്യം --““നിമിത്തസ്യാനിമിത്തത്വമിഷൃതേ ഭൂതദര്‍ശ 
നാത്‌” എന്നു മുമ്പ പറഞ്ഞതിനെ താഴെ പറയുന്ന ശ്രോകങ്ങ 
ളെക്കൊണ്ടു” വിസ്തരിച്ചു പറയുന്നു. 


സാരം 





എന്നുമാത്രമല്പ, ഏതുകൊണ്ടാണോ സ്വപ്‌നം 
മീിഥ്ൃയയാണെന്നു വിചാരിക്കുന്നതു”, ആ ഹേതു ജാഗരിത 
ത്തിലും തൂലൃമായതുകൊണ്ടു്‌, ജന്മം മുതലായതൊന്നുമി 
പ്രാത്ത ചൈതന്യം (ബോധം) മാത്രമേ പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടുള്ള 
എന്നു സ്വീകരിക്കേണ്ടതാണെന്നു വിവക്ഷിച്ചു പറയുന്നു: ---. 
ശരീരത്തിനുള്ളില്‍ കാണുന്നതുകൊണ്ട്‌, സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളും മിഥ്യയയാകുന്നു. ദേഹത്തിനുള്ളില്‍ കാണു 
ന്നതുകൊണ്ടു സ്വപ്‌നം മിഥ്ൃയയാണെന്ന സമ്മതിക്കുന്നു 
എങ്കില്‍, വൈരാജദേഹത്തില്‍ കാണുന്നതുകൊണ്ടു” എല്ലം 
ജാഗരിതത്തിനും മിഥ്യാത്വം ദുര്‍വ്വാരമാകുന്ന എന്നര്‍ത്ഥം. 
എന്നുമാത്രമല്ല യോഗ്യമായ സ്ഥലത്തല്ല കാണുന്നതെന്നുള്ളതു 
കൊണ്ടു സ്വപ്‌നം മിഥയാണെന്നു സമ്മതിക്കുന്നപക്ഷം, 
അഖണ്ബഡൈകരസവും അന്തഘഷ്യാമിയുമായ ബ്രഹ്മമാകുന്ന ഇടു 
ങ്ങിയ പ്രദേശത്തില്‍, പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള വസ്തൃക്കളുടെ 
ദരശനം ഒരിക്കലുമുണ്ടാകയില്ല. എന്തെന്നാല്‍ ബ്രഹ്മം തീരെ 
ഇടയില്ലാത്തതാകുന്നു. ടി 


കാരിക--- 
നയുടതം ദര്‍ശനം ഗത്വാ കാലസ്യാനിയമാദ്‌ ഗത 


പ്രതിബുദ്ധശ്ച വൈ സര്‍വസ്തസ്‌മിന്‍ ദേശേ ന വിദ്യതേ 34 
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ഗത ടേ ഗതിയില്‍ സ്വപ”നത്തിലുള്ള 
ദേശാന്തരഗതിയില്‍ 

കാലസ്യ ടേ കാലത്തിന്‌ 

അനിയമാത്‌ ച നിയമമില്പലാത്തതുകൊണ്ടു"” 

ഗത്വാ ക ഗമിച്ചിട്ടു.. ദേശാന്തരത്തില്‍ പോയിട്ട 

ദര്‍ശനം മ കാണുകയെന്നുള്ളതു, 

ന യൃക്തം ജട യൃക്തമല്ല. 

പ്രതിബുദ്ധഃ മ പ്രതിബുദ്ധനായ ച സ്വപനം കണ്ടു 


കൊണ്ടിരിക്കുമ്പോഠം ഉണരുന്ന 

സവഃ ടം ഒരുവനും 

തസ്‌മിന്‍ദേശേ ച ആ ദേശത്തില്‍ ം സ്വപ്‌നത്തില്‍ താന്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്തിരുന്ന ദേശത്തില്‍ 

ന വിദ്യതേ ച ടം ഉണ്ടായിരിക്കുന്നുമില്ല, 


ഭാഷ. ജാഗരിതത്തില്‍ പോകേണ്ട സ്ഥലത്തിന്‍െറ 
അളവനുസരിച്ചു പോകുന്നതിനും വരുന്നതിനും വേണ്ടിവ 
രുന്ന കാലത്തിനു സ്വപ്‌നത്തില്‍ നിയമമില്പാത്തതിനാല്‍, 
സ്വപ്‌നം കാണുന്നതു ദേശാന്തരത്തില്‍ പോയിട്ടല്ല. 





സാരം--മുമ്പപറഞ്ഞ അരത്ഥത്തെത്തന്നെ വിസ്തരിച്ച 
പറയ്യന്നു: സ്വപ്‌നത്തില്‍ ദേശാന്തരഗമനത്തിനു കാലനി 
യമമില്പാത്തതിനാല്‍ ദേശാന്തരത്തില്‍ പോയിട്ടാണു 
സ്വപ്‌നം കാണുന്നതെന്നു വിച്ചാരിപ്പാന്‍ പാടില്ല. അതു 
പോലെ മരണാനന്തരം അരച്ചിരാദിമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ കൂടി 
പോയി ബ്രഹ്മത്തെ കാണുക യെന്നുതും യൃക്തമല്പ. എന്തെ 
ന്നാല്‍ ബ്രഹ്മദര്‍ശനത്തിനും കാലനിയമമില്ല. എന്നുമാത്രമല്ല, 
ഏതു ദേശത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്തുകൊണ്ടാണോ സ്വപ്‌ന 
ഞ്ങളെക്കാണുന്നതു”, ആ ദേശത്തില്‍, ഉണരുമ്പോഠം ഉണ്ടായി 
രിക്കുന്നില്ലെന്നുള്ള കാരണത്താല്‍ സ്വപ്‌നം മിഥ്യയാ 
ണെന്നു വിചാരിക്കപ്പെടുന്നു. അതുപോലേ, ഏതു ദേശത്തില്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്തുകൊണ്ടാനോ സംസാരത്തെ അനുഭവിക്കു 
ന്നതു”, ബ്രഹ്മമ്ഞാനത്തെ പ്രാപിച്ചവന്‍, പരിപൂര്‍ജ്ണ്ണ ബ്രഹ്മ 
രൂപത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യന്നതുകൊണ്ടു”, ആ ദേഹദേശത്തില്‍ 
ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ ജാഗരിതവും മിഥ്ൃയാണെന്നു വിചാരിക്കേ 
ണ്ടതാണു”. 4 


[4.99ൂ ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു. 203 
അലാതശാന്തിപ്പകരണം 


കാരിക... 
മിത്രാദ്യൈഃഃ സഹ സംമന്ദ്ര്യ സംബുദ്ധോ ന പ്രപദ്യതേ 
ഗൃഹീതം ചാപി യത്‌കിഞ്ചിത്‌ പ്രതിബുദ്ധോന പശ്യതി. 35 


മിത്രാദൈൃൈഃസഹ ട മിത്രങ്ങഠം മുതലായ വരോടുകൂടി 

സംമന്ത്രൃയ ട സംമന്ദ്രണംചെയ്തിട്ടു ആലോ 
ചിച്ചിട്ട 

സംബുദ്ധഃ - സംബുദ്ധനാകു മ്പോഠം ഉണരു 
മ്പോഠം 

ന പ്രപദ്യതേ ടം ആലോചിച്ചതിനെ കൈക്കൊ 
ള്ളന്നില്ല. 

ഗൃഹീതം. ട ഗൃഹീതമായ ഗ്രഹിക്കപ്പെട്ട 

യത്‌ കിഞ്ചിത്‌ അപി ടം. ഏതെങ്കിലും വസ്തരവിനേയും 

പ്രതിബുഭ്ധഃ ട പ്രതിബുദ്ധനാകുമ്പോഠം 

ന പശൃതി ജ കാണുന്നില്ല. 


ഭാഷ്യം---സ്വപ്‌നത്തില്‍ മിത്രങ്ങഠം മുതലായ വരോട്ട? 
ആലോചിച്ചിട്ട്‌, ഉണരുമ്പോഠം ആ ആലോചനയെത്തന്നെ 
കൈക്കൊള്ളന്നില്ല. താന്‍ എടുത്ത സ്വര്‍ണ്ണം മുതലായതിനെ 
ലഭിക്കുന്നുമില്പ. സ്വപനത്തില്‍ ദേശാന്തരത്തില്‍ പോയവന്‍ 
ഉണരു മ്പോഠം അവിടെ എത്തിയിരിക്കുന്നതുമില്പ. 


സാരം..എന്നുതന്നെയുമല്ല, സ്വപനത്തില്‍ കാണു 
ന്നതു” ഉണരുമ്പോരം തെററിക്കാണുന്നതുകൊണ്ടു സ്വപ്‌നം 
അപ്രമാണമാണെന്നു വിചാരിക്കുന്നുണ്ടല്ലോ. അതുപോലെ, 
ജാഗ്രത്തിലും, നമുക്കു്‌” ഉല്‍ക്കൃഷ്ടമായ ശ്രേയസ്സ്സിനെ സാധിക്ക 
ണമെന്ന്‌, തന്നെപ്പോലേയുള്ള ബ്രഹ്മവാദികളോടാലോ 
ചിച്ചിട്ട്‌ം അവിദ്യയാകുന്ന നിദ്രയില്‍നിന്നുണരുമ്പോഠം, 
മുമ്പാലോചിച്ചപ്രകാരം ശ്രേയസ്സ്റിനെ സാധിക്കണമെന്നു 
വിചാരിക്കുന്നില്ല. എന്തെന്നാല്‍ അപ്പോഠഠം അവനു“, എല്ലാം 
നിത്ൃയമുക്തമാണെന്നു നിശ്ചയം വരുന്നു. അതിനാല്‍ മുമുക്ഷു 
ത്വവുംം, ശ്രവണം, മനനം മുതലായതു ചെയ്യേണ്ടിയിരിക്കു 
ന്നതും ഭ്രാന്തികൊണ്ടുതന്നെയാകുന്നു. എന്നുമാത്രമല്ല, സ്വപ്‌ന 
ത്തിലെന്നപോലേതന്നെ, ഗ്രഹിച്ചിട്ടള്ള ഉപദേശം മുതലാ 
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യതിനേയ്യം, അതുകൊണ്ടു സാധിക്കേണ്ട ഫലമില്ലാത്തതു 
കൊണ്ടു വിദ്വാന്‍ കാണുന്നില്ല. അഥവാ ലോകദ്ടഷ്ടയയഠ താന്‍ 
സ്വീകരിച്ച വ്രും അന്നം ജലം മുതലായതിനെ ഒന്നിനേയും 
“ഞാന്‍ ഒന്നും ചെയ്യുന്നില്ല” എന്നുള്ള ബോധം ഉണ്ടായിട്ടുള്ള 
വിദ്വാന്‍ തന്‍േറതായി വിചാരിക്കുന്നില്ല. അതിനാല്‍ അതു? 
ആഭാസമാത്രമാകുന്നു. 30 


കാരിക---- 


സ്വപ്‌നേചാവസ്മുകഃ കായഃ പഥഗനൃയസ്ധ്യ ദര്‍ശനാത' 


യഥാ കായസ്തപ്ഥാ സര്‍വം ചിത്തദ്ടശ്യമവസ്തുകം. 36 
അനൃന്ധ്ൃയ ടട മറെറാരു ശരീരത്തിന്‍െറ 
പ്്ഥഗ്‌ ട വേറേ 

ദര്‍ശനാത്‌ ച ദര്‍ശനത്താല്‍ 

സ്വപ്നേ ജോ സ്വപ്‌നത്തില്‍ 

കായ$ ച കായം ശരീരം 

അവസ്തുകഃ ടം അവസ്തുക മാകുന്നു ട- അസത്യമാകുന്നു. 
കായഃ യഥാ ടം കായം എങ്ങനെയോ, 

തഥാ ജ അതുപോലേ 

ചിത്തദൃശ്യം ടേ ചിത്തത്താല്‍ ദര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന 
സര്‍വം ടം സര്‍വവും 

അവസ്തുകം ട അപരമാര്‍ത്ഥമാകുന്നു. 


ദാഷ്ൃം-- സ്വപ്‌നത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്നതായി കാണ 
പ്പെടുന്ന ശരീരം പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടള്ളതല്ല. എന്തെന്നാല്‍, 
അതുകൂടാതെ ഒരു ശരീരം ഉറങ്ങുന്ന സ്ഥലത്തു വേറേ 
കാണുന്നു, സ്വപ്‌നദുശ്ൃമായ ശരീരം അസത്തായിരിക്കുന്ന 
തുപോലേതന്നെ, ജഗരിതത്തിലും ചിത്തത്താല്‍ ദര്‍ശിക്ക 
പ്പെടുന്നതായതുകൊണ്ടു” എല്ലാം അസത്താകുന്നു. സ്വപ്‌ന 
ത്തിനു സമമായതുകൊണ്ടു്‌ ജാഗരിതവും അസത്താകുന്നു 
എന്നു പ്രകരണാര്‍ത്ഥം. 96 


കാരിക... 
ഗ്രഹണാജജാഗരിതവത്‌ തദ്ധേതുഃ സ്വപ്‌നഇഷ്യതേ, 


തഭ്ധേതുത്വാത്തു തസൈവ സജ്ജാഗരിതമിഷ്യതേ. 317 


4.37 ശാങ്കരഭാഷ സവാരത്തോടുകൂടിയതു്‌. 205 
] 4 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 





ജാഗരിതവത്‌ - ജാഗരിതത്തിനെന്നപോലേ 

ഗ്രഹണാത്‌ -. ഗ്രഹണമുള്ളതൃകൊണ്ടു” 

സ്വപ്‌നഃ ടം സ്വപ്‌നം 

തദ്ധേതരുഃ ട അതാ (ഭാഗരിതമാ) കുന്ന ഹേതു 
വോടുകൂടിയതെന്നു” 

ഇഷ്ൃതേ ട വിചാരിക്കപ്പെടുന്നു. 

തദ്ധേതുത്വാത്‌തു - സ്വപ്‌നം ആജാഗരിതമാകുന്ന 
ഹേതുവോടുകൂടിയതായതുകൊണ്ടു” 

ജാഗരിതം -- ജാഗ്രദവസ്ഥ 

തസ്യ ഏവ ടോ അവനുമാത്രം - സ്വപ്‌ നംകാണു 
ന്നവനുമാത്രം. 

സത്‌ ടം സത്തെന്നു 

ഇഷ്യൃതേ ചേ വിചാരിക്കപ്പെടുന്നു. 

ഭാഷ്യം ---ജാഗ്രദ്വസ്തുമിഥ്ൃയയാണെന്നുള്ളതിലേക്കു വേറേ 


യും ഹേതു പറയാം: സ്വപാനത്തിനും, ജാഗരിതത്തിനെ 
ന്നപോലേ ഗ്രാഹ്ൃമെന്നും ഗ്രാഹകമെന്നുമുള്ള രൂപത്തില്‍ 
ഗ്രഹണമുള്ളതുകൊണ്ടു”, സ്വപ”നം ജാഗരിതര്തിന്‍െറ കായ്യ 
മാണെന്നു ഗണിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ജാഗരിതകായ്യുമായ 
സ്വപ്‌നം കാണുന്നവനുമാത്രമേ ജാഗരിതം സത്തായിത്തോ 
ന്നുകയയള്ള; മററുള്ള വര്‍ക്കു” അതു സ്വപ്‌നം പോലേ അസത്താ 
കുന്നു. സ്വപ്‌നം സ്വപ്‌നദര്‍ശിക്കുമാത്രം സാധാരണവും 
പരമാര്‍ത്ഥവുമെന്നപോലേ അവഭാസിക്കുന്നതെങ്ങനെയോ, 
അതുപോലേ ജാഗരിതവും, സ്വപ്‌നത്തിനു കാരണമായതു 
കൊണ്ടു്‌, സര്‍വസാധാരണവും പരമാര്‍ത്ഥവുമായ വസ്മു 
പോലേ അവഭാസിക്കുന്നു എന്നല്ലാതെ അതു വാസ്പവത്തി 
ലുള്ള വസ്തൂവല്ലെന്നഭിപ്രായം. 37 


കാരിക--- 
ഉല്‍പാദസ്്യാപ്രസിദ്ധത്വാദജം സര്‍വമുദാഹൃതം 


നച ഭൂതാദഭൂതസ്ധ്യ സംഭവോ സ്കി കഥഞ്ചന. 38 


ഉല്‍പാദസ്ധയ ട ഉല്‍പത്തി അപ്രസിദ്‌ധമാ 
അപ്രസ്ിദ്ധത്വാത്‌ യതുകൊണ്ടു”. 


406 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു” 1.38] 


സര്‍വം ടേ എല്ലാം 

അജം ക അജമഠായ ആത്മാവെന്നു്‌ 

ഉദാഹൃതം കേ ദവദാന്തങ്ങളില്‍ ഉദാഹരിക്കു 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഭൂതാത്‌ ടേ ഭൂതത്തില്‍ നിന്നു” പരമാര്‍ത്ഥ 
വസ്തുവില്‍നിന്നു*. 

കഥഞ്ചന ചേ ഒരുവിധത്തിലും 

അഭൂതസ്യ ക അസത്തായ വസ്തുവിനു” 

സംഭവഃച ക സംഭവവും 

ന അസ്തി മ്മ ഇല്ല. 


ഭാഷ്യം--പൂര്‍വപക്ഷം ._ ജാഗരിതവസ്തൂ സ്വപ്ൃത്തിനു 
കാരണമാണെങ്കിലും അസത്തല്ല. സ്വപ്‌നം ഏററവും 
അസ്ഥിരമാണ്‌; എന്നാല്‍ ജാഗരിതം സ്ഥിരമായിക്കാണ 


പ്പെടുന്നു. 


സമാധാനം----വാസ്പവംതന്നെ. അവിവേകികരംക്കു' 
ഇങ്ങനെ വരാം. എന്നാല്‍ വിവേകികരംക്കാകട്ടെ, ഒരു വസ്തു 
വിനും ഉല്‍പത്തി പ്രസിദ്‌ധമല്പാത്തതിനാല്‍ “4സബാഹ്യയാ 
ഭൃന്തരോഹ്യജഃ”" എന്നിങ്ങനെ, എല്ലാം അജമായ ആത്മാവു 
തന്നെയാണെന്നു വേദാന്തങ്ങളില്‍ പറഞ്ഞിട്ടണ്ടു”. സത്തായ 
ജാഗരിതത്തില്‍നിന്നു്‌ അസത്തായ സ്വപാനമുണ്ടാകുന്നു 
എന്നു നിങ്ങഠം വിചാരിക്കുന്നതും ശരിയല്ല; ലോകത്തില്‍ 
വാസ്തവത്തില്‍ ഉള്ള വസ്തുവില്‍നിന്നു“ അസത്തായ വസ്ത്ര 
ഉണ്ടായിക്കണ്ടിട്ടില്പ. അസത്തായ ശശവിഷാണം മുതലായ 
തിനു” ഒരുവിധത്തിലും സംഭവമില്പല്ലോ. 98 


കാരിക-. 
അസജ്ജാഗരിതേ ദൃഷ്ട്വാ സ്വപ൦നേ പശ്യതിതന്മയഃ 
അസത്‌ സ്വപ്‌ നേ” പി ദുഷ്വാച പ്രതിബുദ്‌ധോ 

ന പശൃതി 39 


അസത്‌ ട്‌ അസത്തായ വസ്ധപുവിനെ 
ജാഗരിതേ ജാഗരിതത്തില്‍ 
ദൃഷ്യ്ാ കണ്ടിട്ടു” 


[2.39] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" ൨07 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


തന്മയ3 ജു തന്മയ നായിട്ടു ജ ആ അസത്തായ 
വസ്തുവിന്‍െറ വാസനയോടുകൂടിയ 
വനായിട്ട്‌ 

സ്വപ്നേ ജോ സ്വപ്‌നത്തിലും 

പശൃതി കാണുന്നു. 

സ്വപ്നേ അപി ടട. സ്വപ”നത്തിലും 

അസത? ച അസത്തായിട്ടുള്ളതിനെ 

ദൃഷ്യ്വാ ടം: കണ്ടിട്ടു 

പ്രതിബുദ്‌ധഃ ട പ്രതിബുദ്‌ധനാകുമ്പോഠം ൭ 
ഉണരുമ്പോഠം 

ന പശൃതി ടട കാഠാനെന്നില്ല. 

ഭാഷ്യം---പൂര്‍ വപക്ഷം---നിങ്ങഠംതന്നെയല്ലേ സ്വപ്പം 





ജാഗരിതകായ്യുമാണെന്നു പറഞ്ഞതു”? പിന്നെ എങ്ങനെ 
യാണു” ഉല്‍പത്തി അപ്രസിദ”ധമാണെന്നു പറയുന്നതു? 





സമാധാനം-_അവിടെ ഏതുവിധത്തിലുള്ള കായ്യകാ 
രണഭാവമാണു ഞങ്ങഠം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നതെന്നു കേട്ടകൊ 
ളക. ജാഗരിതത്തില്‍ രജജുസര്‍പ്പം പോലെ വികല്ലിതമായ 
വസ്തുവിനെക്കണ്ടിട്ട്‌*, അതിന്‍െറ വാസനയാല്‍ വാസിതനാ 
യിട്ടു, സ്വപ്നത്തിലും ജാഗരിതത്തിലെന്നപോലേ ഗ്രാഹൃ 
മെന്നും ഗ്രാഹകമെന്നുമുള്ള രൂപത്തില്‍ വികല്ലിച്ചുകൊണ്ടു 
കാണുന്നു. അതുപോലേ സ്വപനത്തില്യം അസത്തായിട്ട 
ള്ളതിനെ കണ്ടിട്ടു", ഉണരുമ്പോഠം കാണുന്നില്ല. “ച്ച്‌ 
എന്നുള്ള ശബ്‌ദംകൊണ്ടു”, അതുപോലേ ജാഗരിതത്തില്‍ 
കണ്ടിട്ടു ചിലപ്പോഠം സ്വപ്‌നത്തില്‍ കാഠാണാതിരിക്കുന്നു, 
മുണ്ട്‌ എന്നര്‍ത്ഥം. അതിനാല്‍ ജാഗരിതം സ്വപഴനത്തിനു 
കാരണമാണെന്നു, പറയുന്നതു”, അതു പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള 
താണെന്നു വച്ചിട്ടല്ല. ] 


കാരിക... 
നാസ്ത്യസദ്‌ധേതുകമസത്‌ സദസദ്‌ധേതുകം തഥാ 


സച്ചസദ”“ധേതുകം നാസ്തി സദ്‌ധേതുകമസത്‌ കുതഃ? 40 


അസദ”്‌ധേതുകം ട അസത്തു ഹേതുവായിട്ടുള്ള ടെ 
അസത്തില്‍ നിന്നുണ്ടായ 


ക08 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു” [2.40] 


അസത്‌ ച അസത്തു” 

ന അസ്സി ടട ഇല്ല. 

ത്ഥാ ടോ അതുപോലേ 
അസദ്ധേതുകം ടം അസത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ 
സത്ത്‌ ജട സത്തും 

(ന 1] ടേ. ഇല്ല. 

സദ്‌ ധേതുകം ച സത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ 
സത്‌ച ടേ സത്തും 

ന അസ്തി ടേ ഇപ്പ 

സദ്‌ധേതുകം ച സത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ 
അസത്‌ ടട അസത്ത്‌ 

ടത ട്‌ എവിടെ? 


ഭാഷ്യം---പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഒന്നിനും ഒരു പ്രകാരത്തിലും 
കായ്യകാരണഭാവം ഉണ്ടാകുവാന്‍ ന്യായമില്ല. എങ്ങനെ 
എന്നാല്‍, അസത്തായ ശശ വിഷാണം മുതലായതില്‍നിന്നു” 
അസത്തായ ആകാശകുസുമം മുതലായതുണ്ടാകുന്നില്ലപ. അതു 
പോലെ അസത്തായ ശശവിഷാണാദിയില്‍നിന്നു സത്തായ 
ഘടാദികായ്യവുമുണ്ടാകുന്നില്ല. സത്തായ ഘടാദി, സത്തായ 
മററു ഘടാദിയില്‍നിന്നും ജനിക്കുന്നില്ല. സത്തില്‍നിന്നു്‌ 
അസത്തു” എവിടെ ഉണ്ടാകുന്നു? പേറൊരു വിധത്തില്‍ കായ്യ 
കാരണഭാവം സംഭവിക്കയില്ല, കല്ലിക്കുവാനും കഴികയില്ല. 
അതിനാല്‍, വിവേകികരംക്കു, ഒന്നിനും കായ്യകാരണഭാവം 
സിദ്‌ധമല്ലെന്നഭിപ്രായം. 0 7 


കാരിക---- 
വിപയ്യാസാദ്യഥാ ജാഗ്രദ ചിന്ത്യാന്‍ ഭൂത്വത” സ്‌പൂശേത” 
തഥാ സ്വഫ്ഐേ വിപയ്യാസാദ്‌ധര്‍മ്മാംസ്പുത്രൈവ പശൃതി 31 


യഥാ ടം ഏതൊരുപ്രകാരം 

ജാഗ്രത്‌ ചട ജാഗ്രത്തില്‍ 

വിപയ്യാസാത്‌ ടേ. വിപയ്യാസത്താല്‍ ച അവിവേക 
ത്താല്‍ 

അചിന്തക്ാന്‍ ടേ അചിന്ത്യങ്ങളായ (ംചിന്തിപ്പാന്‍ 


കഴിയാത്ത) പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 


[2.21] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്പാരത്തോടുകൂടിയതു” 200 - 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഭൂതവത്‌ ട പരമാര്‍ത്ഥ വസ്തുക്കളെ എന്നപോലെ 

സ്‌പൃശേത്‌ ട സ്റൂര്‍ശിക്കുമോ 

തഥാ ടോ അതുപോലെ 

സ്വപ്പേ അട സ്വപ്പത്തില്‍ 

വിപയ്യാസാത്‌ ജാ വിപയ്യാസത്താല്‍ ട അവിവേക 
ത്താല്‍ 

തത്ര ഏവ ജട അതില്‍തന്നെ 

ധര്‍മ്മാന്‍ ടം ധര്‍മ്മങ്ങളെ - ആന മുതലായ 
പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 

പശ്യതി ജ കാണുന്നു. 


ഭാഷ്യം ---ജാഗ്രത്തും സ്വപ്‌നവും അസത്തുകളാണെ 
ങ്കിലും അവഗ്ത്ുതമ്മില്‍ കായ്യകാരണഭാവമുണ്ടായേക്കാമെന്നുള്ള 
ശങ്കയെ നീക്കുന്നതിനായി പിന്നെയും പറയുന്നു:--ജാഗ്ര 
ത്തില്‍ അവിവേകത്താല്‍, ചിന്തിപ്പാന്‍ കഴിയാത്ത രജത 
സരപ്പം മുതലായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ ഒരുവന്‍ പരമാര്‍ത്ഥവസ്ത 
ക്കളെന്നപോലെ, സ്ററര്‍.ശിച്ചു കൊണ്ടി രിക്കുന്നതുപോലെ 
എങ്ങനെ വികല്ലാിക്കുന്നവോ, അതുപോലെ സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
അവിവേകത്താല്‍, ആന മുതലായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ, കണ്ടു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്നതുപോലെ പികല്ലിക്കുന്ന എന്നല്ലാതെ ആ 


പദാര്‍ത്ഥങ്ങഠം ജാഗരിതത്തില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്നില്ല. 41. 

കാരിക --- 

ഉപലമ്‌ഭാത്‌ സമാചാരാദസ്തിവസ്തമുത്വവാദിനാം 

ജാതിസ്തദേശിതാബുദഭ്ധൈരജാതേസ്ത്രസതാംസദാ 2 

ഉപലമ്‌ ഭാത്‌ ജട ഉപലമ'ഭത്താലും - അനുഭവ 
ത്താലും 

സമാചാരാത്‌ ജോ 


ജട: സമാചാരത്താലും ടട വ൪ണ്ണാശ്ര 
മാദിധര്‍മ്മസമാചരണത്താല്ും 


അസ്തിവസ്തത്വവാദിനാം ട വസ്തൂത്വം ഉണ്ടെന്നു വാദിക്കുന്ന 


വരും 
സദാ ത്മ എല്പായ”പ്പൊഴും 
അജാതേഃ ടേ ജനനമില്പാത്ത വസ്മുവില്‍നിന്നു്‌ 
ത്രസതാം കി 


ഭയപ്പെടന്നവരും ആയാ വധഗ്മ്‌ 
പ്പ ടുള്ള 


210 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു” [4.44] 


ജാതിഃ ജം ജാതി ഉല്പത്തി 
ബുദ്‌ധൈഃ ട- ബുുദ്‌ധന്മാരാല്‍ - അദ്വൈതവാദി 
കളാല്‍ 
ദേശിതാ ടട: ഉപദേശിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
ഭാഷ്യം---പണ്ഡിതന്മാരായ അദ്വൈതവാദികഠം ഉത്പ 





ത്തിയെ ഉപദേശിച്ചിട്ടുള്ളതാകട്ടെ, അനുഭവംകൊണ്ടും വള്ണാ 
ശ്രമാദിധര്‍മ്മസമാചാരം കൊണ്ടും ദ്വൈതത്തിനു വസ്തരഭാവം 
ഉണ്ടെന്നു” പിടിവിടാതെ വാദിക്കുന്നവരും ശ്രദ”ധയുള്ളവരു 
മായ മന്ദവിവേകികടംക്കു”, അദ്ധയവസ്തുവിവേകരൂപമായ 
പ്രയോജനം സാധിക്കുന്നതിനുള്ള ഉപായമായിട്ടാണു”. 
അവര്‍, ആദ്യം അതിനെ ഗ്ര ഹിച്ചുകൊള്ളട്ടെ; വേദാന്തം അഭയ 
സിക്കുമ്പോഠം തനിയേതന്നെ, അജവും അദ്വയവുമായ 
ആത്മാവിനെക്കുറിച്ചുള്ള വിവേകം ഉണ്ടാകും; എന്നുള്ള അഭി 
പ്രായത്തോടുകൂടിയാണ്‌ അവര്‍ അങ്ങനെ ഉല്‍പത്തിയേ 
ഉപദേശിക്കുന്നതു”, അല്ലാതെ അതു പരമാര്‍ത്ഥമാണെന്നു 
വച്ചിട്ട. അവിവേകികളായ ആ ശ്രോത്രിയന്മാര്‍ സ്ഥൂല 
ബുദ്‌ധികളായതുകൊണ്ടു”, ആത്മനാശത്തെ ഭയപ്പെട്ടു 
കൊണ്ടു്‌, ജനനമില്പാത്ത വസ്മുവില്‍നിന്നു” എപ്പോഴും. ഭയ 
പ്പെടുന്നു. അവക്കു വിവേകത്തിനുപായമായിട്ടാണു്‌ ഉല്‍പത്തി 
ഉപദേശിച്ചിട്ടുള്ളതെന്നുള്ളതി ലേയ്ക്ക്‌ ““ഉപായഃസോ 
0 വതാരായ* എന്നു മുമ്പ പറഞ്ഞിട്ടുള്ള ഉപക്രമവും അനു 


4 
കുലമാണെ'. കു 


കാരിക---- 
അജാതേസ്്രസതാം തേഷാമുപലമഭാദ്ധിയ ന്തിയേ 


ജാതിദോഷാ ന സേത്ധൃയന്തിദോഷോ  പ്ൃല്ലോഭവിഷ്ൃതി 43 


യേ ടേ എവര്‍ 
ഉപലമ്‌ഭാത്‌ ജോ അനുഭവത്താലും .-ം സമാചാരത്താലും 
വിയന്തി ടേ വിരുദ്ധമായി പോകുന്നുവോ 


ദ്വൈതമുണ്ടെന്നു വിചാരിക്കുന്ന വോ, 
തേഷാം ടേ അങ്ങനെയുള്ള, 


അജ്ടാതേഃ 
ത്രസ്താം 


ജനനമില്പാത്ത വസ്തുവില്‍തനിന്നു 
ഭയപ്പെടുന്നവക്കു്‌ 


[4.43] ശാങ്മംരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” 211 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ജാതിദോഷാഃ ജാ ഉല്‍പത്തി ഉണ്ടെന്നു വിചാരിക്കുന്ന 
തുകൊഞ്ടുള്ള ദോഷങ്ങഠം 

ന സഭത്സ്യേന്തി ടട സിദ്‌ധിക്കയില്ല. 

ദോഷഃ അപി ടം ദോഷമുണ്ടായാല്‍തന്നെയും 

അല്ലഃഭവിഷൃതി ച അല്പമായിരിക്കും. 


ഭാഷ്യ ഇപ്രകാരം അനുഭവംകൊണ്ടും വണ്ണാശ്രമാദി 
ധര്‍മ്മസമാചാരംകൊണ്ടും, ജനനമില്ലാത്ത വസ്തവില്‍നിന്നു 
ഭയപ്പെട്ട്‌ അദ്വയമായ ആത്മാവിനു വിപരീതമായി ദ്വൈത 
മുണ്ടെന്നു വിചാരിക്കുന്നവരും, ശ്രദ്‌ ധയൃള്ളവരും, സന്മാ 
രഗ്ഗത്തെ അവലംബിക്കുന്നവരും ആയിട്ടുള്ളവര്‍ക്കു”, ജനന 
ത്തിന്‍െറ അനുഭവത്താല്‍ ഉള്ള ദോഷങ്ങഠം ഉണ്ടാകയില്ല. 
എന്തെന്നാല്‍ അവര്‍ വിവേകമാര്‍ഗ്ഗത്തിലാണു പ്രവര്‍ത്തിക്കു 
ന്നതു്‌. ദര്‍ശനം നേരേയാകാത്തതുകൊണ്ടു വല്പ ദോഷവു 
മുണ്ടായാരുതന്നെ, അതു അല്ലമായിരിക്കയേ ഉള്ള. 3 


കാരിക --- 


ഉപലമ്‌ഭാല്‍സമാചാരാന്മായാഹസ്തീയഥോച്യതേ 


ഉപലമ്‌ ഭാല്‍സമാചാരാദസ്തി വസ്തു തഥോച്യൃതേ. 4 

ഉപലമ്‌ഭാത്‌ ട ഹസ്ത്റിയെ പ്പോലെ അനുഭവ 
പ്പെടുന്നതുകൊണ്ടും 

സമാചാരാത? ത ഹസ്തിയെ പ്പോലെ ബന്ധനം 


ആരോഹണം മുതലായ ധര്‍മ്മ 
ങ്ങളു ള്ളതായിക്കാണുന്നതുകൊ 


ണ്ടം 
മായാഹസ്തീ ടേ മായാമയമായ ഹസ്തി 
യഥാ ടോ: ഏതു പ്രകാരത്തില്‍ 
ഉച്യതേ ട- പറയപ്പെടുന്നുവോ, 
തഥാ ക അതുപോലെ 
ഉപലമ്‌ഭാത" ടേ അനുഭവത്താലും 
സചാചാരാത്‌ ടേ സമാചാരത്താലും 


വസ്ത്ര 5 ദ്വൈതരൂപമായ വസ്ത്ര 


212 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [4.44] 


അസ്മി ഇതി 
ഉച്യതേ 


] 


ഉണ്ടെന്നു 
പറയപ്പെടുന്നു. 


ഭാഷ ം----ഉപലമ്‌ഭവും സമാചാരവും പ്രമാണമായതു 
കൊണ്ടു” ദ്വൈതരൂപമായ വസ്തു ഉണ്ടെന്നു വാദിക്കയാണെ 
ജില്‍, അതു പാടില്ല. ഉപലമ'ഭത്തിനും സമാചാരത്തിനും 
വൃഭിചാരം കാണുന്നുണ്ടു്‌. വ്ൃയഭിചാരമെങ്ങനെയാണെന്നു 
പറയാം _മായാഹസ്തി അനുഭവപ്പെടുന്നുണ്ടല്പോ. ബന്ധനം, 
ആരോഹണം മുതലായ ഹസ്തിയെ സംബന്ധിച്ച ധര്‍മ്മങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ട്‌ അതിനെ സമാചരിക്കയും, ഇല്പാത്തതാണെങ്കിലും 
അതിനെ ഹസ്തി എന്നു പറകയ്യം ച്ചെയ്യാറുമുണ്ടു”. അതുപോ 
ലേയാണു', പ്രത്ൃക്ഷാനുഭവത്താലും സമാചാരത്താലും 
ദ്വൈതരൂപമായ വസ്തു ഉണ്ടെന്നു പറയുന്നതു”. അതിനാല്‍ 
പ്രത്ൃയക്ഷാനുഭവവും സമാചാരവും ദ്പൈതമുണ്ടെന്നുള്ളതി 
ലേഷ്ക്കു പ്രമാണമാകയില്ല. 44. 


കാരിക. 
ോത്യാഭാസം ചലാഭാസം വസ്ധ്വാഭാസം തഥൈവച 





അജാചലമവസ്തുത്വം വിജ്ഞാനം ശാന്തമദ്വയം. ട്‌ 

ജാത്യാഭാസം ടേ ജനനമുള്ളതെന്നപോലേ അവഭാ 
സിക്കുന്നതു" 

ചലാഭാസം ടേ ഇളകുന്നതുപോലേ അവഭാസിക്കു 
ന്നതും 

തഥാ ഏവച ച അതുപോലേതന്നെ 

വസ്ത്വാഭാസം ട ധര്‍മ്മങ്ങഠം ഉള്ളതുപോലേ (ദ്രവ്യ 
മെന്നതുപോലോ) അവഭാസിക്കു 
ന്നതും, 

അജാചലം ടം അജവും അചലവും 

അവസ്ത്തത്വം ച ദ്രവ്യമല്പാത്തതും 

ശാന്തം ടേ ശാന്തവും 

അദ്വയം ടേ അദ്വയവ്യമായ 

വിജ്ഞാനം ടം വിജ്ഞാനമാകുന്നു. 

ഭാഷ്യം ജനനം മുതലായ അസല്‍ പദാര്‍ത്ഥങ്ങാംം 


ഉണ്ടെന്നു തോന്നുന്നതിന്‌ അടിസ്ഥാനമായ പരമാര്‍ത്ഥവസ്പ 


[4.45 ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു* 416 
ന അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


പിന്നെ ഏതാണെന്നു പറയുന്നു: ----ജനനമുള്ളതല്ലെങ്കിലും, 
* ദേവദത്തന്‍ ജനിക്കുന്നു” എന്നതുപോലേ ജനിക്കുന്നതായി 
ത്തോന്നന്നതു”്‌ ജോത്യാഭാസം. “ദേവദത്തന്‍ ഗമിക്കുന്നു" 
എന്നതു പോലേ ചലിക്കുന്നതായിത്തോന്നുന്നതു ചലാഭാസം. 
* ദേവദത്തന്‍ വെളുത്തവനും നീളമുള്ള വനുമാകുന്നു"” എന്നുള്ളതു 
പോലേ ധര്‍൪മ്മങ്ങളുള്ളതായിത്തോന്നുന്നതു വസ്ത്വാഭാസം. 
ഇങ്ങനെ, ദേവദത്തന്‍ ജനിക്കുന്നു, ഗമിക്കുന്നു, ഗരനാണു, 
ദീര്‍ഘനാണു'.” എന്നുള്ള വിധത്തില്‍ ജനനമുള്ളതായും ചലന 
മൂള്ളതായയം ധര്‍മ്മങ്ങളുള്ളതായും (ദ൫്രവ്ൃമായുയം) തോന്നുന്ന 
പദാര്‍ത്ഥം, ജനനമില്ലാത്തതും, ചലനരഹിതവും, ദ്രവ്യമല്പാ 
ത്തതും, ജനനാദികളില്ലാത്തതിനാല്‍ ശാന്തവും, അതുകൊണ്ടു 
തന്നെ അദ്വയവുമായ -വിജ്ഞാനമാകുന്നു. 45 


കാരിക---- 


ഏവം ന ജായതേ ചിത്തമേവം ധര്‍മ്മാ അജാ$ സമൃതാഃ 





ഏവമേവ വിജാനന്തോ ന പതന്തി വിപയ്യയേ. 46 

ഏവം ട്‌ ഇങ്ങനെ ടം മേല്‍ക്കാണിച്ച കാരണ 
ഞങ്ങളാല്‍ 

ചിത്തം നജായതേ . ചിത്തം ജനിക്കുന്നില്ല. 

ഏവം ജ ഇങ്ങനെ 

ധര്‍മ്മാഃ ടാ ധര്‍മ്മങ്ങാം - ആത്മാക്കഠം 

അജാഃ ടാ അജങ്ങളെന്നു” .. ജനനമില്ലാത്തവ 
യെന്നു 

സ്‌മൂതാഃ ടട സൃരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഏവം ഏവ ടോ ഇപ്രകാരംതന്നെ 

വിജാനന്തഃ ടട അറിയയന്നവര്‍ 

വിപയ്യുയേ ട വിപയ്യയത്തില്‍ ട അവിദ്യയാകുന്ന 
തമസ്സുമുദ്രത്തില്‍ 

ന പതന്തി ട പതിക്കുന്നില്ല. 

ഭാഷ്ൃം--മേല്‍ പറഞ്ഞ കാരണങ്ങളാല്‍ ചിത്തം ജനിക്കു 


ന്നിപ്പ; അതിനാല്‍ ആത്മാക്കഠം ജനനമില്ലാത്തവയാകുന്നു 
എന്നു ബ്രഹ്മവിത്തുക്കാം വിചാരിക്കുന്നു. ആത്മാക്കഠം എന്നു 


414. മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു”. [4.46] 


ബഹവചനം, അദ്വയമായ ആത്മാവിന്‌ ദേഹഭേദത്തെ 
അനുസരിച്ചു ഭേദമുള്ളതായി തോന്നുന്നതിനാല്‍, ഉപചാര 
മായിപ്പറഞ്ഞതാണു്‌. ബാഹ്യങ്ങളായ ഏഷണകളെല്പാമുപേ 
ക്ഷിച്ചു, ജനനംമുതലായതൊന്നുമില്ലാത്തതും അദ്വയവുമായ 
ആത്മതത്ത്വത്തെ പറഞ്ഞപ്രകാരംതന്നെ അറിയുന്നവര്‍ 
വീണ്ടും അവിദ്യയാകുന്ന അന്ധകാരസാഗരത്തില്‍ പതിക്കു 
യില്ല. “തത്ര കോ മോഹഃ കഃ ശോക ഏകത്വമനുപശ്യൃതഃ?? 


ഇത്യാദി മന്രവരണ്ണുങ്ങഠം ഇതിലേക്കു പ്രമാണമാകുന്നു. 46 


കാരിക--- 
ജൂജുവക്രാദികാഭാസമലാതസ്സുന്ദിതം യഥാ 
ഗ്രഹണഗ്രാഹകാഭാസം വിജ്ഞാനസ്സുന്ദിതം തഥാ. 7 


॥ 


കൊള്ളിയയടെ ചലനം 
ഏതു പ്രകാരത്തില്‍ 


അലാതസ്സറന്ദിതം 

യഥാ 

ടടതൂുവക്രാദികാഭാസം ടേ ജ്ജുവക്രം മുതലായ വിധത്തില്‍ 
തോന്നുന്നതായിരിക്കുന്നു വോ, 


॥ 


തഥാ അതുപോലേ 


വിജ്ഞാനസ്തസുന്ദിതം ടം: വിജ്ഞാനത്തിനു” അവിദ്യകൊ 
ണ്ടു തോന്നുന്ന ചലനം, 


ഗ്രഹണധഗ്രാഹകാഭാസം - ഗ്രാഹൃഗ്ഗാഹക രൂപത്തില്‍ 
അവഭാസിക്കുന്നതായിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം മേല്‍പറഞ്ഞ പ്രകാരമുള്ള പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശ 
നത്തെ വിസ്തരിച്ചു പറയാന്‍ പോകുന്നു:---ലോകത്തില്‍ 
തീക്കൊള്ളിയുടെ ചലനം ട9ജതുവായും വക്രമായയം ദീര്‍ഘ 
മായം വ്ൃത്തമായും മററും തോന്നുന്നതു പോലേയാണു, 
വിജ്ഞാനത്തിനു” അവിദൃകൊണ്ടു തോന്നുന്ന സ്തുന്ദനം, 
വിഷയമായിട്ടും വിഷയിയായിട്ടും അവഭാസിക്കുന്നതു”. 
വിജ്ഞാനത്തിനു” അവിദ്യകൊണ്ടല്ലാതെ വാസ്ധപുവമായി 
സ്സുന്ദനമുണ്ടാകുകയില്ല, എന്തെന്നാല്‍ വിജ്ഞാനം അചലമാ 
ണെന്നുള്ളതു” ““അജാചലമവസ്തുത്വം”? എന്നതുകൊണ്ടു മുമ്പു 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്പോ. ക്‌ 


[4.49] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 415 
അലാതശാന്തിപ്രകുരണം 


കാരിക --- 
അസ്സുന്ദമാനമലാതമനാഭാസമജം യഥാ 


അസ്സുന്ദമാനം വിജ്ഞാനമനാഭാസമജം തഥാ. 48 

യഥാ ചേ ഏതുപ്രകാരം, 

അസ്തൂന്ദമാനം ച സ്തൂന്ദിക്കാതെയിരിക്കുന്ന 

അലാതം ടം കൊള്ളി 

അനാഭാസം മേ ഉടജ്വാദ്യാകാരത്തില്‍ അവഭാസിക്കാ 
ത്തതും 

അജം ടം അജവുമായിരിക്കുന്നു വോ 

തഥാ ടേ. അതുപോലേ, 

അസ്സുന്ദമാനം ടട അവിദ്യ അടങ്ങുമ്പോഠം സ്തൂന്ദിക്കാതി 
രിക്കുന്ന 

വിജ്ഞാനം ട്‌ വിജ്ഞാനം 

അനാഭാസം ട്‌. ോത്യാദ്യാകൃതിയില്‍ ഭാസിക്കാത്തതും 

അജം ട അജവും ട (അചലവും)ആയിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്ൃം---മേല്‍ പറഞ്ഞ കൊള്ളിതന്നെ ചലിക്കാതിരി 
ക്കുമ്പോഠം ഒ്ജ്വാദ്യാകാരത്തില്‍ ജനിക്കാതേയും ഭാസിക്കാ 
തേയ്യം ഇരിക്കുന്നതെങ്ങനെയോ, അതുപോലേ, അവിദ്യ 
യാല്‍ സ്തൂന്ദിക്കുന്ന വിജ്ഞാനം, അവിദ്യ അടങ്ങുമ്പോഠം, 
ജാത്യാദ്യാകൃതിയില്‍ ഭാസിക്കാതേയും ജനിക്കാതേയുമി 
രിക്കും. 48 


കാരിക --- 
അലാതേ സ്തുന്ദമാനേവൈ നാ ൧ ഭാസാ അന്ൃയതോളവടഃ 
നതതോ നൃത്രനിസ്‌പന്ദാന്നാലാതം പ്രവിശന്തിതേ. 49 


അലാതേ ടോ അലാതം ടം കൊള്ളി 

സ്‌പന്ദ്മാനേ - സ്‌പന്ദിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുമ്പോടം 
ഇള്ള 

ആഭാസാഃ ട ജു, വക്രം മുതലായ 


ആഭാസങ്ങഠം 


1.6 മാണ്ഡൂക്ഷ്യോപനിഷത്തു” [4.49] 


ന അന്യതോളവഃ ടട മറെറാന്നില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്നവയല്ല 
നിഷ്ടുന്ദാത്‌ ടം നിഷ്ണുന്ദമായ ം ചലിക്കാതിരി 
ക്കുന്ന 
തതഃ ടോ അതില്‍നിന്നു” ടട ആ കൊള്ളി 

യില്‍നിന്നു 
അന്യത്ര ട വേറൊരിടത്തു” 
നനിരഗ്ശുതാഃ ജ പോകുന്നില്ല. 
തേ ട്‌ അവ 
അലാതം ട അലാതത്തില്‍ 
ന പ്രവിശന്തി ജോ പ്രവേശിക്കുന്നുമില്ല. 


ഭാഷ്ൃം---അതു മാത്രമല്ല. ചലിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ആ 


കൊള്ളിയില്‍തന്നെയുള്ള ട്ടജുവക്രാദ്യാഭാസത്ങഠം മറെറാ 
ന്നില്‍നിന്നുണ്ടായി അലാതത്തില്‍ വന്നതല്ല; അലാതം ചലി 


ക്കാതിരിക്കുമ്പോഠം അതില്‍നിന്നു മറെറാന്നിലേക്കു പോകു 
ന്നില്ല; സപന്ദിക്കാതിരിക്കുന്ന കൊള്ളിയില്‍തന്നെ പ്രവേ 
ശിക്കുന്നുമില്ല. 


കാരിക 
ന നിര്‍ഗ്ഗുതാ അലാതാത്തേ ദ്രവ്ൃത്വാഭാവയോഗതഃ; 
വിജ്ഞാനേ പി തഥൈവസ്ൃരാഭാസസ്യാവിശേഷതഃ. 90 


ദ്രവ്ൃത്വാഭാവയോഗതഃ ജേ ദ്ൂരവ്ൃത്വാഭാവരൂുപമായ യോഗ 


ത്താരരയക്തിയാ)ല്‍ 
തേ - അവ 
അലാതാത്‌ ട. അലാതത്തില്‍ നിന്നു" 
ന നിര്‍ഗ്ശതാഃ ട പുറപ്പെട്ടവയല്ല 
പ്‌! - ആഭാസത്തിനു 
അവിശേഷിതഃ ജേ വിശേഷമില്പാത്തതുകൊണ്ടു” ടം 
തുലൃമായതുകൊണ്ടു” 
പിജ്ഞാന്വേപി ടട വിജ്ഞാനത്തിലും 
തഥാ ഏവ ടട അതുപോലേതന്നെ 
സ്്യര്‍ ജേ ആയിരിക്കും 


ഭാഷ്യം---ആ വക ആഭാസങ്ങാം, ഗൃഹം മുതലായവ 
പോലേ ദ്രവ്യമല്പാത്തതുകൊണ്ടു” അലാതത്തില്‍ നിന്നു പുറപ്പെ 


[4.50] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 217 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ടന്നവയല്ല. ദ്രവ്ൃമല്പാത്തതിനു (വസ്തുവല്പാത്തതിനു”) പ്രവേ 
ശവും നിര്‍ഗ്ഗമവുമുണ്ടാകയില്ല; അവ വസ്തരവിനുമാത്രമേ ഉണ്ടാ 
കയുള്ളൂ. ആഭാസം തുല്യമായതുകൊണ്ടു ജാതി മുതലായ 
(ഉല്‍പത്തി മുതലായ) ആഭാസങ്ങഠം അതുപോലേ വിജ്ഞാന 
ത്തില്‍നിന്നു പുറപ്പെട്ടവയുമല്ല. 50 


കാരിക. 


വിജ്ഞാനേസ്‌പന്മമാനേവൈനാ ൧ ഭാസാ അനൃതോഭവഃ 


ന തതോ നൃത്ര നിസ്‌ പാന്ദാന്ന വിജ്ഞാനം വിശന്തി തേ. 51 


ന നിര്‍ഗ്ലഗതാസ്നേ വിജ്ഞാനാദ്‌ ദ്രവൃത്വാഭാവയോഗതഃ 


കായ്യുകാരണതാ ഭാവാദ്യതോ യ ചിത്ത്യാഃ സദൈവ തേ. 52 


വിടഞാനേ 
സ്‌ പന്ദമാനേ 


ആഭാസാഃ 
ന അന്ൃയതോഭവഃ 
തേ 


നിച്ടുന്മാത്‌ 


തതഃ 


അനൃത്ര 

ന നിര്‍ഗ്ഗച്ചുന്തി 

വിജ്‌ ഞാനം 

ന വിശന്തി 
ദ്രവ്യത്വാഭാവയോഗതഃ 
തേ 

വിജ്‌ഞാനാത്‌ 

ന നിരഗ്ഗുതാഃ 

യതഃ 


തേ 


ത്ഭ 
മ 


ത 


ത്ത 
[കി 


വിജ്ഞാനം 

സ്‌പന്ദിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുമ്പോഠം 
ഉള്ള 

ജാത്യയാദ്യാഭാസങ്ങടം 
മറെറാന്നില്‍ നിന്നുണ്ടായവയലല 
അവ 

നിഷ്ടുന്ദമായ സ്‌ പന്ദനമില്പാ 
തായിത്തീരുന്ന 

അതില്‍നിന്നു” -- ആ വിജ്‌ഞാന 
ത്തിരുനിന്ു 


മറെറാരിടത്തു” 


- പോകുന്നില്ല. 


മു 


॥ 


വിജ“ഞാനത്തില്‍ 


പ്രവേശിക്കുന്നുമില്പ. 


ടേ ദ്രവ്ൃയമല്പായ”ക എന്ന യൃക്തിയട്ല്‍ 


അവ 

വിജ്‌ ഞാനത്തില്‍നിന്നു 
നി൪ഗ്ലമിക്കുന്നവയല്ല. 
എന്തെന്നാല്‍ 


അവ 
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കായുകാരണതാഭാവാത” ടേ കായുകാരണഭാവമില്പാത്തതു 


കൊണ്ടു” 
സദാ 5 എപ്പഴും 
അചിന്ത്യാഃ ഏവ ടോ അചിന്ത്യങ്ങഠംതന്നെയാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം. വിജ്‌ ഞാനത്തിനു എല്ലാം കൊള്ളിയോട 
സമമാകുന്നു. എന്നാന൯ു ഒരിക്കലും ചലിക്കാതിരിക്ക എന്നുള്ള 
ഒരു വിശേഷംമാത്രം പിജ്‌ഞാനത്തിനുണ്ടു”, അചലമായ 
വിജ്‌ ഞാനത്തില്‍ ഉല്‍പത്തി മുതലായവ ഉണ്ടെന്നു തോന്നു 
ന്നതു” എന്തുകൊണ്ടെന്നു ചോദിച്ചാല്‍, വിജഞാനത്തിനും 
ആവക ആഭാസക്ങാംക്കും തമ്മില്‍ കായ്യകാരണഭാവം വരുന്ന 
തിനു ന്യായമില്പാത്തതുകൊണ്ടു” അവ എപ്പോഴും അചിന്ത്യ 
ങ്ങഠംതന്നെയാകുന്നു. ഉ്ടജു എന്നും മററും തോന്നുന്നതു വാസ്പുവ 
മല്ലാതിരിക്കെ വെറും കൊള്ളിയില്‍ ഒ്ടജു എന്നും മററുമുള്ള 
ബോധം ഉണ്ടാകുന്നതായിക്കാണുന്നതുപോലേ, ഉല്‍പത്തി 
മുതലായവ അസത്തുകളായിത്തന്നെ ഇരിക്കു മ്പോഠംത്തന്നെ 
വെറും വിജ്ഞാനത്തില്‍ ഉല്‍പത്തി മുതലായവ ഉണ്ടെന്നു 
തോന്നുന്നതാകയാല്‍ അതു മിഥ്ൃയതന്നെ എന്നു” ആകെയുള്ള 
അര്‍ത്ഥം. 91. 92, 


കാരിക 
ദ്രവ്ൃംദ്രവ്യസ്യയഹേതുഃസ്യാദന്യദന്യസ്യചൈവഹി 


ദ്രവ്ൃയത്വമന്യഭാവോവാ ധര്‍മ്മാണാം നോപപദ്യതേ. 3 

അനൃയദ്‌ ദ്രവ്യം ടേ വേറേഒരുദ്രവ്യം 

അന്യസ്യദ്രപ്യസ്ൃയഏവഹി ടട വേറൊരു ദ്രവ്യത്തിനുമാത്രമാ 
ണല്ലോ 

ഹേതുഃ സ്യാത്‌, ടേ ഹേതുവായിത്തീരുന്നതു”. 

ദ്രവത്വം ടാ ദ്രവൃത്വമാകട്ടെ.. 

അനൃഭാവഃ വാ ട്‌ അനൃത്വമാകട്ടെ, 

ധര്‍മ്മാണാം ടേ ധര്‍മ്മഞ്ങഠംക്കു -- ആത്മാക്കു 
ക്കു 

ന ഉപപദ്ൃതേ ട ഉപപന്നമാകുന്നില്ല. 


ഭാഷ്യ---ആത്മതത്ത്വം ഏകവും ജനനമില്പാത്തതുമാ 
ണെന്നിരിക്കെ, അതില്‍ കായ്യുകാരണഭാവം കല്പിക്കന്നവ 
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ര്‍ തു 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


രുടെ അഭിപ്രായത്തിലും ഒരു ദ്രവ്യം വേറേ ഒരു ദ്രവ്യത്തിനു 
കാരണമാകുന്നതല്ലാതെ, അതു” അതിനുതന്നെ കാരണമാക 
യില്ല. ദ്രവ്ൃമല്പാത്ത ഒന്നു സ്വാതന്്രയേണ ഒന്നിനു കാരണ 
മായി ലോകത്തില്‍ കണ്ടിട്ടിപ്പ. ആത്മാക്കഠംക്കു ദ്രവ്ൃത്വമോ 
അന്ൃത്വമോ വരുവാന്‍ തരമില്ല. അങ്ങനെ വരുമായിരു 
ന്നെങ്കില്‍ മറെറാന്നിനു കഥയയമോ കാരണമോ ആകുമെന്നു 
പറയാമായിരുന്നു. അആദ്രവ്യവും അനന്യവുമായതുകൊണ്ടു” 
ആത്മാവു” ഒന്നിനും കാരണവും കാഡയ്യവുമല്ലെന്നഭിപ്രായം. ൭3 


കാരിക -- 
ഏവം ന ചിത്തജാ ധര്‍മ്മാശ്ചിത്തം വാ പി ന ധര്‍മ്മജം 


ഏവം ഹേതുഫലാജാതിം പ്രവിശന്തി മനീഷിണഃ 54 

ഏവം ം ഇങ്ങനെ 

ധര്‍മ്മാഃ ച ധര്‍മ്മങ്ങഠം -: ബാഹൃധര്‍മ്മങ്ങഠം 

ന ചിത്തജാഃ ടേ ചിത്തത്തില്‍നിന്നു ജനിക്കുന്നവയല്ല. 

ചിത്തം ജോ ച്ചിത്തം 

ധര്‍മ്മജംഅപിന . ബാഹൃധര്‍മ്മങ്ങളില്‍ നിന്നു ജനിക്കു 
ന്നതുമല്വ. 

ഏവം ട ഇപ്രകാരം 

ഹേതുഫലജാതിം ച ഹേതുവിന്നും ഫലത്തിനും അന൯ുല്പ 
ത്തിയേ 

മനീഷിണഃ ടേ മനീഷികാം ച ബ്രഹ്മവിത്തുകഠം 

പ്രവിശന്തി ടം നിശ്ചയിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം..മേല്‍പറഞ്ഞ ഹേകതുക്കളെക്കൊണ്ടു” ആത്മവി 
ജ്‌ ഞാനസ്വരൂപംതന്നെയാണു ചിത്തമെന്നുള്ളതുകൊണ്ടു”, 
ബാഹ്യധര്‍മ്മങ്ങഠം ചിത്തത്തില്‍നിന്നു ജനിക്കുന്നവയല്ല. 
ചിത്തം ബാഹ്യധര്‍മ്മങ്ങളില്‍ നിന്നു, ജനിക്കുന്നതുമല്ല. 
എന്തെന്നാല്‍ എല്ലാ ധര്‍മ്മങ്ങളും വിജ്‌ ഞാനസ്വരൂപ 
ത്തിന്‍െറ ആഭാസങ്ങാം മാത്രമാകുന്നു. ഇപ്രകാരം ഹേതുവില്‍ 
നിന്നു ഫലമുണ്ടാകുന്നില്ല, ഫലത്തില്‍നിന്നു ഹേതുവും ഉണ്ടാ 
കുന്നില്ല, എന്നതുകൊണ്ടു ഹേതുഫലങ്ങാംക്കു ഉല്‍പത്തിയി 
ല്ലെന്നു ബ്രഹ്മവിത്തുകഠം വിചാരിക്കുന്നു. ഉല്‍പത്തി ഇല്പാത്ത 
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തിനാല്‍ അവ ഇല്ലെന്നു” അവര്‍ നിശ്ചയിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നു 
സാരം. ൭4 

കാരിക... 

യാവദ്ധേതുഫലാവേശസ്ധാവദ്ധേതുഫലോദ'”ഭവഃ 

ക്ഷീ ണേഹേതുഫലാലേശേനാസ്ധതിഹേതുഫലോദ”ഭവഃ 58 


യാവത്‌ ടോ എതുവരെ 

ഹേതുഫലാവേശഃ ച ഹേതു ഫലങ്ങളില്‍ ആഗ്രഹം ഉണ്ടോ, 

താവത്‌ ടോ അതുവരെ 

ഹേതുഫലോദ്‌ഭവഃ ടം ഹേതുഫലങ്ങഠക്കു ഉദഭവം ഉണ്ടാ 
യിരിക്കും 


ഹേതുഫലാവേശേ ലാം ഹേതുഫലങ്ങളിലുള്ള ആവേശം 


ക്ഷീണേ ട ക്ഷീണമാക മ്പോഠം 
ഹേതുഫലോദ'ഭവഃ ടട ഹേതുഫലങ്ങളുടെ ഉദ”ഭവം 
ന അസ്തി ടട ഇല്ല. 


ഭാഷ്യം --ഹേതുഫലങത്ങഠംക്കു്‌, ഉല്‍പത്തി ഇല്ലെങ്കില്‍ 
അവയില്‍ അഭിനിവേശമുള്ളവക്ക” എന്താണുണ്ടാകുന്നതെന്നു 
പറയുന്നു:---* “ഞാന്‍ കര്‍ത്താവാണു*; ധര്‍മ്മവും അധര്‍മ്മവും 
എനിക്കാണു”; കാലാന്തരത്തില്‍ ഏതെങ്കിലും പ്രാണികളുടെ 
കൂട്ടത്തില്‍ ജനിച്ചു”, ഞാന്‍, ആ ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങളുടെ 
ഫലത്തെ അനുഭവിക്കും "” എന്നിങ്ങനെ ഹേതുഫലങ്ങളിലുള്ള 
ആവേശമുള്ളിടത്തോളുംകാലം ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങളം അവയയടെ 
ഫലങ്ങളും നില്‍ക്കാതെ പ്രവത്തിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കും. എന്നാല്‍ 
മന്ത്രം, ഓഷധം ഇവയുടെ വീയ്യത്താല്‍ ഗ്രഹാവേശം നീങ്ങു 
ന്നതുപോലെ, മേല്‍പറഞ്ഞ അദ്ദൈതദര്‍ശനത്താല്‍, അവി 
ദൃൃകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന ഹേതു ഫലാവേശം നിങ്ങുമ്പോഠം ഹേതു 
ഫലങ്ങാം ഉത്ഭവിക്കയിച്ച, ൭൭ 


കാരിക __ 
യാവദ്ധേതുഫലാവേശഃ സംസാരസ്ധാവദായതഃ; 
ക്ഷീണേ ഹേതുഫലാവേശേ സംസാരം ന പ്രപദ്യതേ. 56 


യാവത? ഭട എതുവരേ 
ഹേതുഫലാവേശഃ ട ' ഹതുഫലങ്ങളിലുള്ള ആഗ്രഹം 
ഉണ്ടോ, 


4. ൭൫. ശാങകംരഭാഷസാരത്തോടുകൂടീയതു്‌ 431 
] ൪ 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


താവത്‌ ഷ അതുവരേ 

സംസാര ജട സംസാരം 

ആയതഃ ജ ആയതമായിരിക്കുന്നു, 
ഹേതുഫലാവേശേ ട ഹേതുഫലങ്ങളിലുള്ള ആഗ്രഹം. 
സംസാരം ചേ സംസാരത്തെ 


ന പ്രപദ്യതേ ടേ പ്രാപിക്കുന്നില്ല. 

ഭാഷ്യം---ഹേതുഫലങ്ങടം ഉത്ഭപിക്കയാണെങ്കില്‍ അപ്പോം 
ദോഷമെന്താണെന്നു പറവയുന്നു.:----സമ്ൃഗ”ദര്‍ശനം കൊണ്ടു 
ഹേതുഫലങ്ങളിലുള്ള ആഗ്രഹം നിവര്‍ത്തിക്കാതിരിക്കുന്നിട 
ത്തോളംകാലം സംസാരം നീണ്ടനില്‍ക്കും. ഹേതുഫലങ്ങളി 


ലുള്ള ആവേശം ക്ഷയിപ്പാല്‍ പിന്നെ സംസാരത്തെ പ്രാപി 


ക്കയില്ല. 96 


കാരിക ---- 


സംവൃത്യയാജായ തേസരവം; ശാശ്വതം നാസ്ധിതേന വൈ; 


സദ്‌ഭാവേനഹൃജം സര്‍വമുച്ചേദസ്നേന നാസ്മറി വൈ. 577 

സര്‍വം മ സര്‍വവും 

സംവൃത്യയാ ച സംവ്ൃതികൊണ്ടു്‌ - അവിദ്യാവിഷയ 
മായ ലാകികവൃവഹാരം കൊണ്ടു 

ജായതേ ഞാ ജനിക്കുന്നു. 

തേന ജട അതുകൊണ്ടു 

ശാശ്വതം 


ന അസ്സി വൈ 


സദ്‌ഭാവേന 


സര്‍വം 
അജം 


തന 


ഉപ്പേദഃ 
ന അസ്തി വൈ 


ടം അവിദ്യാവിഷയത്തില്‍ ശാശ്വത 
മായിട്ടുള്ളതു” 

ടം ഇപ്പ്‌. 

ടോ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സത്തെന്ന 
നിലയില്‍ 

ടോ എല്പാം 

ടോ അജമാകുന്നു. 

ട അതുകൊണ്ടു ട ജനനമില്പാത്തതു 
കൊണ്ടു”. 

ട ഉല്ലേദം 

ടേ. ഇപ്പ 


( ം (ക. 
ത്‌ മഗണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു 6.97) 


ഭാഷ്യം-അജമായ ആത്മാവല്ലാതെ വേറെ ഒന്നുമില്ലെ 
ന്നല്ലേ തീര്‍ച്ചയായിപ്പറഞ്ഞതു”? ആ സ്ഥിതിക്കു ഹേതൂഫല 
ങ്ങളും സംസാരവും ഉണ്ടാകുകയും നശിക്കയ്യം ചെയ്യുന്ന എന്നു 
നിങ്ങഠം പറയുന്നതെങ്ങനെ? എന്നു ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ 
കേട്ടുകൊള്ളക:---അവിദ്യാവിഷയമായ ലാകികവ്യവഹാര 
ത്തിനു സംവൃതി എന്നു പറയുന്നു; അതുകൊണ്ടു സര്‍വവും 
ജനിക്കുസ. അതിനാല്‍ അവിദ്യാവിഷയത്തില്‍ ശാശ്വത 
മായി ഒന്നുമില്ല. അതുകൊണ്ടാണു” ഉല്‍പത്തി വിനാശ 
ലക്ഷണമായ സംസാരം നീണ്ടെനില്‍ക്കുന്നു എന്നു പറയുന്നതു. 
പരമാര്‍ത്ഥ സത്തെന്നുള്ള നിലയിലാകട്ടെ, എല്ലാം ആത്മാ 
വായതുകൊണ്ടു അജമാകുന്നു. ഇങ്ങനെ ജനനമില്ലാത്തതാ 
യതുകൊണ്ടു ഹേതുഫലാദിയായ ഒന്നിനും ഉച്ചേദമില്പ. 97 


കാരിക --- 
ധര്‍മ്മാ യ ഇതി ജായന്തേ ജായന്തേ തേ ന തത്ത്വതഃ 


ഭന്മമായോപമം തേഷാം സാചമായാന വിദ്യതേ ൭8 

യേ ധര്‍മ്മാഃ ട ഏതു ധരമ്മങ്ങളാണോ 

ഇതി ജക ഇപ്രകാരം 

ജായന്തേ ട ജനിക്കുന്നതു” ടം ജനിക്കുന്ന എന്നു 
കല്ലിക്കപ്പെടുന്നതു“, 

തേ ടെ അവ 

തത്ത്വതഃ ടേ പരമാരത്ഥത്തില്‍ 

൩ ജായന്തേ ടോ ജനിക്കുന്നില്ല. 

തേഷാം കട അവയുടെ 

ജന മേ ജന്മം 

മായോപമം ടേ മായകൊഴണ്ടു ജനിക്കുന്നതിനു 
തുല്യമാകുന്നു, 

സാ മായാ ടേ ആ മായ 

ന വിദൃയതേച ട വാസ്തവത്തില്‍ ഇല്ലതാനും 


ഭാഷ്യം--- ഇപ്രകാരമുള്ള സംവൃതിയാല്‍ ജനിക്കുന്ന 
തായി കല്ലിക്കപ്പെടുന്ന ആത്മാക്കളും മററു ധര്‍മ്മങ്ങളം 
വാസ്തവത്തില്‍ ജനിക്കുന്നില്ല. അവ സംവ്ൃതികൊണ്ടു ജനിക്കു. 
ന്നതേ ഉള്ള എന്നു സാരം. മേല്‍പറഞ്ഞ ധര്‍മ്മങ്ങഠം അങ്ങനെ 


[3.59] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു? 223 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


സംവൃതികൊണ്ടു ജനിക്കുന്നതു മായകൊണ്ടു ജനിക്കുന്നതിനു 
തുല്യമാകുന്നു. മായ എന്നു പറയുന്നതു പരമാര്‍ത്ഥ വസ്തുവല്ല 
താനും. അതു” ഇല്പാത്തതിന്‍െറ പേരാണെന്നു സാരം. 98 


കാരിക ---- 
യഥാമായാമയാദ്‌ബീജാജ്ജായതേതന്മയേഠധ്യ” ങകരഃ 


നാസൌാഈനിത്ര്യോനചോച്‌ഛേദീതദ്വദ്ധര്‍മ്മേഷയയോജനാ 59 


യഥാ ടേ ഏതുപ്രകാരത്തിലാണോ, 

മായാമയാത്‌ ട: മായാമയമായ 

ബീജാത്‌ ച ബിജത്തില്‍നിന്ന്‌ 

തന്മയഃ$ ടട. തന്മയമായകം മായാമയമായ 

അങ്കരഃ ടം അങ്കുരം 

ജായതേ ച ജനിക്കുന്നതും, 

അസ്യ ജട ഇത്ത” 

ന നിത്യ ടക നിത്യമല്പാതേയും 

നച ഉച്‌ഛേദി യ ഉച്‌ ഛേദമുള്ളതല്ലാതേയും ഇരിക്കു 
ന്നതും, 

തദ്വത്‌ ട അതുപോലേയാണ്്‌ 

ധര്‍മ്മേഷു ടം ധര്‍മ്മങ്ങളിലും 

യോജനാ ച യൃക്തി. 





ഭാഷ്യം---ആ ധര്‍മ്മങ്ങളുടെ ജന്മം മായോപമമാണെന്നു 
പറഞ്ഞതു” എങ്ങനെയാണെന്നു പറയുന്നു:----മായഠാമയമായ 
മാങ്ങയണ്ടി മുതലായതില്‍നിന്നു” മായാമയമായ അങ്കരം 
ഉണ്ടാകുന്നുണ്ടല്ലോ. ഈ അങ്കുരം നിത്ൃവുമല്ല, നാശമുള്ളതു 
മല്പ; എന്തെന്നാല്‍, അതു പരമാര്‍ത്ഥമല്പ. അതുപോലേ 
യാണു” ധര്‍മ്മങ്ങളിലും യൃക്തി. പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍, ധരമ്മ 
ങ്ങഠംക്ക്‌, ജന്മത്തിനാകട്ടെ നാശത്തിനാകട്ടെ യുക്തിയില്ല 
എന്നു സാരം. ി 


കാരിക-- 
നാജേഷുസര്‍ വധര്‍മ്മേഷു ശാശതാശാശ്വതാഭിധാ; 
യത്ര വര്‍ണ്ണാ ന വരത്തന്തേ വിവേക സ്ൃത്രനോച്യതേ. 60 


24. മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [.60] 


അജേഷു ടോ അജങ്ങളായിരിക്കുന്ന 

സര്‍വധര്‍മ്മേഷു ട്‌ എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളിലും --എല്പാ 
ആത്മാക്കളിലും 

ശാശ്വതാശാശ്വതാഭിധാ - ശാശ്വതമെന്നും അശാശ്വതമെ 


ന്നുമുള്ള അഭിധാനം 


ന ട ഇല്ല - പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നില്ല. 

യത്ര ടെ എവിടെ 

പര്‍ണ്ണാഃ ടേ വര്‍ണ്ണങ്ങഠം ൭ ശബ“ദങ്ങഠം 

ന വര്‍ത്തന്തേ ച: പ്രവരത്തിക്കുന്നില്പയോ; 

തത്ര ടേ അവിടെ 

വിവേകുഃ ടം. വിവേകം ടം ഇതു” ഇന്നവിധമാ 
ണെന്അള്ള വേര്‍തിരിവു" 

ന ഉചൃതേ ട്‌ പറയപ്പെടുന്നില്പ. 


ഭാഷ്യം---പരമാര്‍ത്ഥത്തിലാകട്ടെ, അജങ്ങളും, നിത്യവും 
ഏകരസവുമായ വിജ്ഞഫ്തി മാത്രമാകുന്ന സത്തയോടുകൂടിയ 
വയ്യമായ ആത്മാക്കളില്‍ ശാശ്വതമെന്നും അശാശ്വതമെന്നു 
മുള്ള അഭിധാനം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നില്പ. അര്‍ത്ഥങ്ങളെ വര്‍ണ്ണ്ണി 
ക്കുന്നവ ട വര്‍ണ്ണങ്ങഠം ച: ശബ്‌ദങ്ങഠം. എവിടെ ശബ്‌ദ 
്ങാഠം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നില്ലയോ, എതിനെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന 
തിനു ശബ്‌ദങ്ങഠം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നില്ലയോ അങ്ങനെയുള്ള 
ആത്മാക്കളില്‍, നിത്യമെന്നും അനിത്യമെന്നും മററും ഇന്നവി 
ധത്തിലുള്ളതെന്നുള്ള വേര്‍തിരിവു പറവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 
“യതോ വാചോനിവര്‍ത്തന്തേ”” (പരമാര്‍ത്ഥവസ്തുവില്‍ 
നിന്നു വാക്കുകഠം പിന്തിരിഞ്ഞുപോരുന്നു) എന്നു ശ്രുതി 


യൃണ്ടു”. 61 
കാരിക---- 


യഥാസ്വപ്പേ ദ്വയാഭാസം ചിത്തം ചലതി മായയാ 
തഥാ ജാഗ്രദ്‌ ദ്വയാഭാസം ചിത്തം ചലതി മായയാ. 6 


അദ്വയം ച ദ്വയാഭാസം ചിത്തം സ്വപ്പേ ന സംശയഃ 


അദ്വയം ച ദ്വയാഭാസം തഥാജാഗ്രന്ന സംശയഃ 64 
യഥാ ടാ ഏതൊരരുപ്രകാരത്തില്‍ 
ചിത്തം ടട ചിത്തം 


[4.64] ശാങ്കരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടിയതു* 295 


അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


സ്വപ്പേ ട: സ്വപ്യത്തില്‍ 

മായയാ ഷ മായകൊണണ്ടു” 

ദ്വയാഭാസം ടേ രണ്ടെന്നുതോന്നുന്നവിധത്തില്‍ 

ചലതി ജം ചലിക്കുന്നുവോ, 

തഥാ ച അതുപോലേ 

ജാഗ്രത്‌ ച ജാഗ്രത്തിലും 

ചിത്തം അ ചിത്തം മനസ്സ്‌ 

മായയാ ജ മായ കൊണ്ടു്‌ 

ദ്വയാഭാസം മ ഗ്രാഹ്യമെന്നും ഗ്രാഹകമെന്നുമുള്ള 
രൂപത്തില്‍ രണ്ടെന്നുതോന്നത്തക്കു 
വിധത്തില്‍, 

ചലതി ജാ ചലിക്കുന്നു. 

ചിത്തം ല്‌) 

സ്വപ്പേ അജ സ്വപ്‌നത്തില്‍ 

അദ്വയം ജാ ഏകവും 

ദ്വയാഭാസം ച ടട രണ്ടെന്നു തോന്നുന്നതുമാകുന്നു; 

സംശയ$ന ചട സംശയമില്ലം 

തഥാ ഛ അതുപോലെ 

ജാഗ്രത്‌ മ ജോഗ്രത്തിലും 

ചിത്തം മട മനസ്സ്‌ 

അദ്വയം 


ദ്വയാഭാസവം ച, 


സംശയഃന 


ച അപദ്വയവും 


ജാ ഗ്രാഹൃശഗ്രാഹകരൂപത്തില്‍ 
പലതെന്നു തോന്നുന്നതുമാകുന്നു. 
ചട സംശയമില്ല. 


ഭാഷ്യം ----പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ അദ്വയവും വിജ്ഞാനമാ 


തൂവും ആയ വസ്തുവിനു വ്യാഖ്യാതാക്കഠം പറയുന്ന വാഗ്ലോച 


രത്വം മനസ്സ്സിനെറ സ്തൂന്ദനം മാത്രമാകുന്നു; പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഉള്ളതല്ല എന്നു പറയുന്നു. 


സാരം----ആത്മാവു ശബ്‌ദങ്ങാംക്ക്‌” അഗോചരമാണെ 
ങ്കില്‍ ഇതിനെ വ്യാഖ്യാതാക്കഠം, ശബ്‌ദങ്ങളെക്കൊണ്ടു 
തന്നെ പ്രതിപാദിക്കാവുന്നതായിക്കരുതുന്നതെങ്ങനെ എന്നു” 
ആശങ്കിച്ചിട്ട”, പ്രതിപാദ്യപ്രതിപാദകരൂപമായ ദ്വൈതം 


226 


മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ 


[3.64] 


മുഴുവനും ചിത്തസ്സുന്ദനം മാത്രവും, വിചാരിച്ചു നോക്കുമ്പോടം 
സുന്ദരമല്പാത്തതുമാകുന്നു എന്നു സമാധാനം പറയുന്നതിനായി 
ട്ടാണു?, മുമ്പേ വ്യാഖ്യാനിച്ച ഈ ദ്ര്രോകങ്ങളെ വീണ്ടും 


ഇവിടെ എടുത്തു പറഞ്ഞതു. 


കാരിക -- 


61-62 


സ്വപ”നദ്ദകു പ്രചര൯സ്വപ്‌നേ ദിക്ഷവൈ ദശസു സ്ഥിതാന്‍ 
അണ്ഡജാന്‍ സ്വേദജാള്‍ വാപി ജീവാന്‍പശൃതിയാന്‍സദാ 63 


സ്വപ'നദ്ടക്ചിത്തദ്ുശ്യാസ്തലേ ന വിദ്യന്തേ തതഃ പൃഥകു 


തഥാ തദ്‌ദുശമേവേദം സ്വപ്‌നദ്ദടക്ചിത്തമിഷ്ൃതേ. 


സ്വപ്‌ നദ്ദക്‌ 
സ്വപ്നേ 


പ്രചരന്‍ 

ദശസു ദിക്ഷു 

സ്ഥിതാന്‍ 

അണ്ഡജാന്‍ 

സ്വേദജാന്‍ വാ അപി 
യാന്‍ജീവാ൯ 

സദാ 

പശ്യതി 

സ്വപ്‌ നദ്ദക്‌”ചിത്തദ്ടശ്യാഃ 


തേ 
തതഃപൃഥക്‌ 

ന വിദ്യന്തേ 

തഥാ 

ഇദം സ്വപ”നദ്ദക “ചിത്തം 


തദ്‌ദൃശൃയം ഏവ 


ഇഷ്ൃതേ 


64 


മ സ്വപ്‌നം കാണന്നവന്‍ 

ടേ സ്വപ്‌നത്തില്‍ ടം സ്വപ്‌ന 
സ്ഥാനത്തില്‍ 
സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടു” 


ച. പത്തു ദിക്കുകളിലും 

ടം സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന 

ടം അണ്ഡജങ്ങളോ 

ജ സ്വേദജങ്ങളോ ആയ 

മ ൮൭ുതു ജീവങ്ങളെ 

ടോ എപ്പോഴും 

അഞ കാണുന്നുവോ, 

ടേ സ്വപ്‌നംകാണെന്നവന്‍െറ 
ചിത്തത്താല്‍ കാണപ്പെടുന്ന 
വയായ 

ച അവ 

 അതില്‍നിന്നുവേറെയായി 

ടേ ഇല്ല. 

ജട അതുപോലെ 

ടട ഈ സ്വപ'”നദര്‍ശിയുടെ 
ചിത്തം 

അവനാല്‍ (സ്വപ്‌ നദര്‍ശി 
യാല്‍) കാണപ്പെടുന്നതുമാത്ര 
മാകുന്നു എന്നു” 

ട വിചാരിക്കപ്പെടുന്നു. 


[4.64] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു". കു്‌ 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഭാഷ്യം ---വാഗ്ലോചരമായ ദ്ദൈമമില്ലെന്നുള്ളതിലേക്കു്‌ 
ഇനിയും കാരണം പറയുന്ന---സ്വപ്‌നം കാരെന്നവന്‍ 
സ്വപ്‌ നസ്ഥാനത്തില്‍ സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടു പത്തുദിക്കിലും 
എപ്പോഴും കാണുന്ന അണ്ഡജങ്ങളോ സ്വേദജങ്ങളോ ആയ 
ജിവങ്ങഠം സ്വപാനദര്‍ശിയുയടെ ചിത്തത്താല്‍ കാണപ്പെടുന്ന 
വയാകുന്നു. സ്വപ്‌നദര്‍ശിയയടെ ചിത്തത്തില്‍ നിന്നു വേറെ 
യായി അവയ്ക്കു സത്ത ഇല്പ. ചിത്തംതന്നെ അനേകജീവ 
ഭേദങ്ങളുടെ ആകൃതിയില്‍ വികല്ലിക്കപ്പെടുകയാണ്ട്‌. അതു 
പോലെ ആ സ്വപ്‌നദര്‍ശിയയടെ ചിത്തവും, ആ സ്വപന 
ദര്‍ശിയാല്‍ കാണപ്പപെടുന്നതാകുന്നു. സ്വപ്‌നദര്‍ശിക്കുപുറമേ 
ചിത്തമെന്നൊന്നില്ലെന്നര്‍ത്ഥം. 63-64: 


കാരിക... 


ചരന്‍ ജാഗരിതേ ജാഗ്രദ്ിക്ഷുവൈ ദശസു സ്ഥിതാന്‍ 
അണ്ഡജാന്‍ സ്വേദജാന്‍ വാപിജീവാന്‍പശ്യതിയാന്‍സദാ 65 


ജാഗ്ര ച്ചിത്തേക്ഷണീയാസ്സേ, ന വിദ്യന്തേ തതഃ പൃഥക 


തഥാതദദ്ദൃശൃമേവേദം ജാഗ്രതശ്ചിത്തമിഷ്യതേ 66 
ജാഗ്രത്‌ ടാ ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്നവന്‍ 
ജാഗരിതേ ട ജാഗരിതത്തില്‍ 
ചരന്‍  സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടു 
ദശസുദിക്ഷു ടോ പത്തുദിക്കുകളിലും 
സ്ഥിതാ൯ ടേ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന 
അണ്ഡജാന്‍ ടം അണ്ഡജങ്ങളോ 
സ്വേദജാ൯ന്‍ വാ അപി ടട സ്വേദജങ്ങളോ ആയ 
യാന്‍ജീവാന്‍ ട തു ജീവങ്ങളെ 
സദാ ട എപ്പൊഴും 

പശ്യതി ടേ കാണുന്നുവോ, 


ജാഗ്രച്ചിത്തേക്ഷണീയാഃ ച ജാഗ്രദവസ്ഥയിലിരിക്കുന്നവന്‍െറ 
ചിത്തത്താല്‍ കാണപ്പെടുന്നവയായ 


തേ ജട അവ 
തതഃ ജാ അതില്‍നിന്ന്‌ 
പ്പ്ഥക്‌ ജട വേറേയായി 


ന വിദ്യന്തേ ഇല്ല, 


॥ 


228 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [4.66] 


ത്ഥാ - അതുപോലേ 

ഇദം ജാഗ്രത? ചിത്തം ജേ ഈ ജാഗ്രത്തായിരിക്കുന്നവന്‍െറ 
ചിത്തവും 

തദ്‌ദൂശ്യം ഏവ ടേ ആ ജാഗ്രദവസ്ഥയിലിരിക്കുന്ന 
പുരുഷനാല്‍ കാണപ്പെടുന്നതാ 
കുന്നു. 


ഭാഷ്ൃയം--ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ ഇരിക്കുന്നവനാല്‍ കാണ 
പ്പെടുന്ന ജീവങ്ങഠം അവന്‍െറ ചിത്തത്താല്‍ കാണപ്പെടുന്നവ 
യാകയാല്‍ അവന്‍െറ ചിത്തത്തില്‍നിന്നു വേറേയല്ല. 
സ്വപ'നംകാണുന്നവന്‍െറ ചിത്തത്താല്‍ കാണപ്പ്പെടുന്ന ജീവ 
ങ്ങളെപ്പോലേതന്നെയാണു* അവയും. ജീവങ്ങളെ കാണുക 
യാകുന്ന സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയ ആ ചിത്തവും സ്വപന 
ത്തിലേ ചിത്തംപോലേ ദ്രഷ്യാവിനാല്‍ കാണപ്പപെടുന്നതാ 
യതുകൊണ്ടു ദൂഷ്യാവില്‍നിന്നു വേറേയല്ല. ശിഷ്ടമുള്ളതിന്‍െറ 
അര്‍ത്ഥം മുമ്പു പറഞ്ഞതാണു, 65-66 


കാരിക 
ഉഭേഹ്ൃയസ്യോന്യദശ്യേ തേ കിംചിദസ്തീതി നോച്ൃതേ 


ലക്ഷണാശുൂന്യമുഭയം തന്മതേനൈവഗുഹൃതേ. 67 

തേ ഉഭേ ചേ അവരണ്ടും ച ജിവചിത്തങ്ങഠം 
രണ്ടും 

അന്ന്യോനൃയദ്ടശോ്യ ട- അന്യോന്യം കാണപ്പെടുന്നവയാ 
കുന്നു. 

കിഞ്ചിത്‌ ചട ഒന്നും 

അസ്തി ഇതി ച ഉണ്ടെന്നു” 

ന ഉച്ചൃതേ ട പറയപ്പെടുന്നില്ല. 

ഉഭയം ടേ രണ്ടും ടം ചിത്തവും ചൈതൃവും 

ലക്ഷണാശുൂന്യം ട പ്രമാണശുൂനൃയമാകുന്നു. 

തന്മതേന ഏവ ടേ തന്മതത്താല്‍തന്നെ ൭ അതിനെ 
പ്പററിയുള്ള അറിവുകൊണ്ടുമാത്രമേ 

ഗഹൃതേ ടോ ഗ്രഹിക്കുപ്പെടുന്നുള്ള. 


ഭാഷ്യം--ജീവങ്ങളും ചിത്തവും അന്യോന്യം അറിയ 
പ്പെടുന്നവയാകുന്നു. ചിത്തമെന്നുള്ളതു-” ജീവാദിവിഷയങ്ങ 


[4.67] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോട്ടകൂടിയതു”. ക്ക 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഉടെ അപേക്ഷയുള്ളതാകുന്നു. അതുപോലേ ജീവാദിദൃശ്യം 
ചിത്തത്തേ അപേക്ഷിച്ചുള്ളതുമാണു“. അതുകൊണ്ടാണു്‌ അവ 
അന്യോനൃയദ്ൃശ്യങ്ങളെന്നു പറഞ്ഞതു”. ഇപ്രകാരം അന്ന്യോ 
നൃദൃശൃങ്ങളായതുകൊണ്ടു്‌, അവയില്‍ ഒന്നും ഇല്ലെന്നു പറയ 
പ്പെടുന്നു. ചിത്തമോ ചിത്തദ്ൃശ്യമോ ഏതാണു, ഉള്ളതെന്നു 
വിവേകിദ്റ്റു പറയാവുന്നത്‌? സ്വപ്‌നത്തില്‍, ഹസ്പ്ിയോ 
ഹസ്തിജഞാനമോ വാസ്ൂുവത്തില്‍ ഇല്പല്പേോ. അതുപോലേ- 
തന്നെയാണ്‌ വിവേകികഠംക്കു ഇവിടേയും. എങ്ങനെ 
എന്നാല്‍, ചിത്തവും ചൈത്യവും രണ്ടും പ്രമാണശുന്ൃയമാ 
കുന്ന. അതിനേപ്പുററിയുള്ള അറിവുകൊണ്ടു”, അതുണ്ടെന്നു 
പഠയയന്ന രീതിയില്‍ മാത്രമേ അതു ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്നുള്ള. 
ഘടത്തെപ്പുററിയുള്ള ബോധം തള്ളിക്കളഞ്ഞാല്‍ ഘടഗ്രഹ 
ണമോ ഘടത്തേത്തള്ളിയാല്‍ ഘടബോധമോ ഇല്ലല്ലോ. 
അതിനാല്‍ അതില്‍ പ്രമാണമെന്നും പ്രമേയമെന്നുമുള്ള ഭേദം 
കല്ലിക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ലെന്നു സാരം. 67 


കാരിക --- 


യഥാസ്വപ്‌നമയോ ജീവോ ജായതേ മ്രിയതേ ,പിച 
തഥാജീവാ അമീ സര്‍വേ ഭവന്തി ന ഭവന്തി ച. 68 


യഥാമായാമയോ ജീവോ ജായതേ മ്രിയതേ, പിച 
ത്ഥാജീവാ അമീ സര്‍വേ ഭവന്തി ന ഭവന്തി ച 69 


യഥാനിര്‍മ്മിതകോജീവോ ജായതേ മ്മിയതേ പി വാ 


തഥാജീവാ അമീ സര്‍വേ ഭവന്തി നഭവന്തി ച. 770 
യഥാ ടേ യാതൊരു പ്രകാരമാണോ, 
സ്വപ്‌നമയഃ ജ സ്വപ്‌ നമയനായ 

ചൂവഃ ക ജീവന്‍ 

ജായതേ 


(രമിയതേ അപിച്ച്്‌ ജനിക്കയും മരിക്കയയം ചെയ്യുന്നതു”, 


തഥാ ട അതുപോലേ 

അമീ ജീവാഃ സര്‍വേ ഈ ജീവങ്ങളെല്പാം 
ഭവന്തി ട ഉണ്ടാവുകയ്ം 

ന ഭവന്തി ച്ച ച ഇല്പാതാവുകയ്യം ചെയുന്നു. 


യഥാ ടോ: ഏതുപ്രകാരമാണോ, 


290 മാണ്ഡൂകേയോപനിഷത്തു്‌ [4.79] 


മായാമയ$  മായാമയമായ ടം മായാവിയാല്‍ 
ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്ന 

ജീവഃ ച: ജീവന്‍ 

ജായതേ ടേ. മനിക്കുകയും 

ര്മിയതേ അപിച്ച ടം: മരിക്കയുംച്െയ്യുന്നതു”, 

തഥാ . അതുപോലെ 


അമീ ജീവാഃസര്‍വേ ഈ ജീവങ്ങളെല്പാം 


॥ 


ഭവന്തി ടോ ഉണ്ടാവുകയും 

ന ഭവന്തിചച ടേ ഇല്ലാതാവുകയും ചെയ്യുന്നു. 

യഥാ ടട ഏതുപ്രകാരമാണോ 

നിര്‍മ്മിതകടഃ$ ട നിര്‍മ്മിതകമായ ടട മന്ത്രം ഓഷധി 
മുതലായവയാല്‍ നിഷ്ക്രാദിതമായ 

ജീവഃ - ജീവന്‍ 

ജായതേ ച ജനിക്കുകയും 

രമിയതേ അപി ച ടട മരിക്കയും ച്ചെയുന്നതു”. 

തഥാ ടം അതുപോലെ, 

അമീ ജീവാഃ സര്‍വേ ചം ഈ ജീവങ്ങളെല്പാം 

ഭവന്തി ടെ ഉണ്ടാവുകയും 

ന ഭവന്തി ച ട ഇല്ലാതാവുകയും ചെയുന്നു. 


ഭാഷ്യം---സ്വപ്‌നമയ മോ, മായാമയമോ മന്ത്രഷധ്യാ 
.ദിയാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെടന്നതോ ആയ അണ്ഡജാദികളായ ജീവ 
ങ്ങഠം ജനിക്കയും മരിക്കയും ചെയുന്നതു” ഏതുപ്രകാരമോ, 
അതുപോലെതന്നെയാണു മനുഷ്യാദിലക്ഷണങ്ങളായ ജീവ 
ങ്ങളും ഉണ്ടാവുകയും ഇല്ലാതാവുകയ്യം ചെയ്യുന്നതു”. അവയും 
വാസ്മൃവത്തില്‍ ഇല്ലാത്തവയും ചിത്തവിക ല്പനാമാത്രങ്ങളുമാ 
ണെന്നു സാരം. 68-69-70 


കാരിക --- 
ന കശ്ചിജ്ജായതേ ജീവഃ സംഭവോ/ സ്യ ന വിദ്യതേ 


ഏതത്തദുത്തമം സതൃം യത്ര കിഞ്ചിന്നജായതേ. 7 
കശ്ചിത്‌ ജീവഃ ടം ഒരു ജീവനും 
ന ജായതേ ച ജനിക്കുന്നില്ല 
അസ്യ ജേ ഈ ജീവന്‌ 


[4.7] ശാങ്ഭരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 481. 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


സംഭവഃ ത്തു സംഭവം ഉല്‍പത്തി 
ന വിദ്യതേ ടേ ഇല്ല, 

യത്ര മട ൨൫തു സത്ൃത്തിലാണോ 
കിഞ്ചിത്‌ ച യാതൊന്നും 

ന ജായതേ മ്മ ജനിക്കുന്നില്ലാത്തതു; 


തത്‌ ഏതത്‌ 
ഉത്തമം സത്യം 


അങ്ങനെയുള്ള ഇതു 
ഏററവും ഉല്‍കൃഷ്ടമായ സതൃൃമാ 
കുന്നു. 


ഭാഷ്യം... വ്യാവഹാരികസത്ൃയവിഷയത്തില്‍ ജീവങ്ങ 
ളടെ ജനനമരണാദി, സ്വപ്‌നമായാദിമയ ങ്ങളായ ജീവങ്ങ 
ളടെ ഉല്‍പത്തി വിനാശകങ്ങളോടു തുല്യങ്ങളാണെന്നു പറഞ്ഞു. 
ഉത്തമമദയ പരമാര്‍ത്ഥസത്യമാകട്ടെ, ഒരു ജീവനും ജനിക്കു 
ന്നില്ല എന്നുള്ളതാണു”. ശിഷ്ടമുള്ളതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം മുമ്പു 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 1 


കാരിക---- 
ചിത്തസ്പുന്ദിതമേവേദം ഗ്രാഹൃഗ്രാഹക വദ'ദ്വയം 
ചിത്തം നിര്‍വിഷയം നിത്യമസങ്‌ഗം തേന കീത്തിതം 72 


ഗ്രാഹൃഗ്രാഹക വത്‌ ടോ ഗ്രാഹൃവും ഗ്രാഹകവും ഉള്ള. 


ഇദം ദ്വയം ജേ ഈ ദ്വൈതം 

ചിത്തസ്ററന്ദിതം ഏവ ടു ചിത്തത്തിന്‍െറ സ്പുന്ദനംതന്നെ. 
തേന ട അതുകൊണ്ടു 

ചിത്തം ടാ: ചിത്തം 

നിര്‍വിഷയം ടം വിഷയമൊന്നമില്ലാത്തതും 
നിതൃം ടം നിത്യവും 

അസങ്‌ഗം ച സങ്‌ഗമില്പാത്തതും ആണെന്നു, 
കീര്‍ത്തിതം ട കീര്‍ത്തിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യംഗ്രാഹ്ൃയമെന്നും ഗ്രാഹകമെന്നും (വിഷയമെന്നും 
വിഷയി എന്നും) ഭേദത്തോടുകൂടിയ ഈ ദ്വൈതം ചിത്ത 
ത്തിന്‍െറ സ്തുന്ദനംമാത്രമാകുന്നു. ചിത്തമാകട്ടെ പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ ആത്മാവുതന്നെയാകയാല്‍ നിര്‍ വിഷയമാകുന്നു, 
അതിനാല്‍ അതു നിത്യമെന്നും അസങ'ഗമെന്നും പറയപ്പെ 


32 മാണ്ഡൂകേച്യോപനിഷത്തു” [4.72] 


ട്ടന്നു. ““അസങ്‌ ഗോഹ്യയം പുരുഷഃ”? (ഈ പുരുഷന്‍ 
അസങഗനാകുന്നു) എന്നു ശ്രുതിയ്യണ്ടു്‌. വിഷയമുള്ളതിനാ 
ണല്ലോ വിഷയത്തില്‍ സങഗമുണ്ടാകുന്നതു”. നിര്‍വിഷയ 


മായതുകൊണ്ടു, ചിത്തം അസങ്‌ഗമാണെന്നു സാരം. 7 


കാരിക. 


യോ സ്ത്രി കല്ലിതസം വ്ൃത്യാ പരമാര്‍ത്ഥേന നാസ്ത്യസൌ 


പരതന്ദ്രാഭിസംവ്ൃത്യാ സ്യാ ന്നാസ്തിപരമാര്‍ത്ഥതടഃ 73 
യഃ ടേ യാതൊരു പദാര്‍ത്ഥം 
കല്ലിതസംവൃത്യാ : കല്പിതമായ വൃവഹാരം കൊണ്ടു” 
അസ്തി ടട ഉണ്ടോ, 

അസ്ധയ ടോ ഈ പദാര്‍ത്ഥം 

പരമാര്‍ത്ഥേന ട പരമാര്‍ത്ഥമായിട്ടു്‌ 

ന അസ്തി ടേ ഇല്ല. 

യഃ - യാതൊരു പദാര്‍ത്ഥം 


പരതന്്രാഭിസംവൃത്യഠാ ടെ മററു ശാസ്ത്രങ്ങളുടെ വൃവഹാരമനു 


സരിച്ചു" 
സ്യാത്‌ ടട. ഉണ്ടായിരിക്കാമോ 
സഃ ടം അതും 
പരമാര്‍ത്ഥതഃ 5: പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ന അസ്തി ടേ ഇല്ല. 


ഭാഷ്യം----നിര്‍വിഷയത്വം കൊണ്ടാണു ചിത്തത്തിന്‌ 
അസങ്‌ഗത്വം പറയയന്നതെങ്കില്‍, ചിത്തത്തിനു അസങ്‌ഗ 
ത്വം സംഭവിക്കയില്ല; എന്തെന്നാല്‍, ശാസ്താവു്‌, ശാസ്ത്്ം, 
ശിഷ്യന്‍ എന്നിങ്ങനെ തുടങ്ങിയുള്ള വിഷയങ്ങാഠം ചിത്തത്തി 
നുണ്ട്‌; എന്നൊരു പൂര്‍വപക്ഷമുണ്ടാവാം. എന്നാല്‍ അതു 
ശരിയല്ല. പരമാര്‍ത്ഥ ജ്ഞാനത്തിനുപായമായി കല്ലിക്കു 


പ്പെടുന്ന വ്യവഹാരമനുസ രിച്ചുള്ള ശാസ്ത്രം മുതലായ 


പദാര്‍ത്ഥം പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഇല്പ. ““ജ്ഞാതേദ്വൈതം ന 
വിദൃതേ”” എന്നു മുമ്പ പറഞ്ഞിട്ടുമുണ്ട്‌. മററു ശാസ്രൂങ്ങളുടെ 
വ്യവഹരരമനുസരിച്ചുള്ള പദാര്‍ത്ഥവും പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 


നിരൂപണം ചെയ്യുമ്പോരം ഇല്ലെന്നുതന്നെ തെളിയും. അതീ 


[4.73] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോട്ടകൂടിയതു* 233 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


നാല്‍ “*അസങ്‌ഗം തേന കീര്‍ത്തിതം?? എന്നു പറഞ്ഞതു 
യൃക്തംതന്നെ. 3 


കാരിക 


അജഃ കല്ലിതസം വക്ത്യാ പരമാര്‍ത്ഥേന നാപ്യജഃ 


പരതന്ത്രാഭി നിഷ്ക്രത്ത്യാ സംവൃത്യാജായതേ തൂസഃ 7 

അജ ടട അജന്‍ എന്നു പറയുന്നതും 

കല്ലിതസം വൃത്യാ ടേ കല്പിതമായ വ്ൃവഹാരമനു 
സരിച്ചാകുന്നു. 

പരമാര്‍ത്ഥേന ടേ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 

അജഃ അപിന കച അജനുമല്ല 

പരതന്്രാഭിനിഷ്ത്ത്യാ ടട അനൃശാസ്ത്രങ്ങളടെ സിദ്ധാ 
ന്തത്തെ അനുസരിച്ചു്‌ 

യഃ അജഃ ഇതിഉക്തഃ സഃ . അജന്‍ എന്നു പറയപ്പെട്ടവന്‍ 

സംവതൃത്്യാ ടം സംവദ്തികൊണ്ടു” ച ലോക 
വ്ൃയവഹാരമനുസരിച്ചു്‌ 

ജായതേ ട ജനിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം ശാസ്ധ്രഠദികഠം വ്യാവഹാരിക ങ്ങളാണെങ്കില്‍, 
അജന്‍ എന്നുള്ള കല്പനയും വ്യാവഹാരികമായിത്തീരുമല്ലോ 
എന്നാണെങ്കില്‍, പാസ്തവംതന്നെ. ശാസ്ത്രം മുതലായതി 
നാല്‍ കല്ലിതമായ വ്ൃവഹാരംകൊണ്ടുതന്നെയാണു” അജന്‍ 
എന്നു പറയപ്പെെടുന്നതു”. പരമാരത്ഥത്തില്‍ അജന്ുമല്ല. 
എന്തെന്നാല്‍, അനൃശാസ്ത്രസിദ്ധാന്തമനുസരിച്ചു” അജന്‍ 
എന്നു പറയപ്പെട്ടതാരോ, അവ൯, ലോകവ്ൃവഹാരമനു 
സരിച്ചു ജനിക്കുന്നു. അതിനാല്‍, അജനെന്നുള്ള ഈ കല്പനയും 
പരമാര്‍ത്ഥവിഷയത്തില്‍ പററുകയില്പ എന്നര്‍ത്ഥം. 4 


കാരിക 
അഭൂതാഭിനിവേശോ സ്കി ദ്വയം തത്ര ന വിദ്യതേ 
ദ്വയാഭാവം സ ബുദഭ്ധ്വൈവ നിര്‍ന്നിമിത്തോന ജായതേ. 75 


അഭൂതാഭിനിവേശഃ ജട അഭൂതമായ ദ്വൈതത്തില്‍ ഉള്ള 
അഭിനിവേശം 


234. മറണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു”. [4.75] 


അസ്തി ടം ഉണ്ടു. 

തത്ര ചേ അതില്‍, 

ദ്വയം ചേ ദ്വൈതം 

ന പിദ്ൃതേ ച ഇല്ലതാനും. 

ദ്വയാഭാവം ചേ ദ്വൈതമില്ലെന്നുള്ളതിനെ 

ബുദ്ധ്വാ ഏവ ച അറിഞ്ഞിട്ടുതന്നെ 

നിര്‍ന്നിമിത്തഃ ടം ജനനനിമിത്തമില്ലാതായിത്തീ 
നനവന്‍ 

ന ജായതേ ട ജനിക്കുന്നില്ല. 


ഭാഷ്യം _പരമാര്‍ത്ഥമല്ലാത്ത ദ്വൈതത്തില്‍ ആഗ്രഹം 
മാത്രം ഉണ്ടു” ദ്വൈതം ഇല്ല. ഈ മിഥ്യാഭിനിവേശം മാത്ര 
മാണു ജന്മത്തിനു കാരണം. അതിനാല്‍ മിഥ്യയായ ദ്വൈത 
ത്തിലുള്ള അഭിനിവേശം നീങ്ങിയവന്‍ ജനിക്കുന്നില്ല. 


കാരിക-- 
ഡയദാന ലഭതേ ഹേതുനുത്തമാധമമധ്യമാന്‍: 


തദാ ന ജായതേ ചിത്തം ഹേത്വഭാവേ ഫലം കുതഃ 76 

യദാ ടട എപ്പോഠം 

ഉത്തമാധമമധമൃമഠന്‍ ടട ഉത്തമങ്ങളോ അധമങ്ങളോ മധ്യമ 
ഞങ്ങളോ ആയ 

ഹേതുൂന്‍ ഈ ഹേകതുക്കുളെ 

ന ലഭതേ ചേ ലഭിക്കുന്നിപ്പയോടകാനണുന്നില്പയോം, 

തദാ ടം: അപ്പ്പോഠം 

ചിത്തം ട ചിത്തം 

ന ജായതേ ച ജനിക്കുന്നില്ല. 

ഹേത്വഭാവേ ട്‌ ഹേതു ഇല്ലാതായാല്‍ 

ഫലം കുതഃ ജഃ ഫലം എവിടെ? 


ഭാഷ്യം ---വര്‍ണ്ണാശ്രമങ്ങംക്കു വിധിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളവയും, 
ദേവത്വാദിപ്രാഫ്ലിക്കു ഹേതുക്കളം, ഫലേച്ഛ ഇല്പാത്തവര 
അനുഷ്ഠിക്കുന്നവയമായ കേ വലധര്‍മ്മഞ്ങഠം ഉത്തമങ്ങളാകുന്നു. 
മനുഷ്ൃത്വം മുതലായ വയേ പ്രാപിക്കുന്നതിനു പ്രയോജനപ്പെ 
ട്ടന്ന അധര്‍മ്മം കലര്‍ന്ന ധര്‍മ്മഞങ്ങഠം മധ്യമങ്ങഠ; തിയ്യഗാദി 


[2.76] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 235 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


യോനികളെ പ്രാപിക്കുന്നതിനു നിമിത്തങ്ങളും, അധര്‍മ്മ 
രൂപങ്ങളുമായ പ്രവൃത്തി വിശേഷങ്ങഠം അധമങ്ങടം; എപ്പോ 
ഴണോ സര്‍വകല്പനാരഹിതമായ ആത്മതത്ത്വം ഒന്നുമാത്രമേ 
ഉള്ള എന്നും രണ്ടാമതൊരു പദാര്‍ത്ഥമില്ലെന്നും അറിഞ്ഞു“, 
ബാലന്മാര്‍ കാണുന്ന ഗഗനമലത്തെ വിവേകി കാണാതിരി 
ക്ഒന്നതുപോലേ, ഉത്തമമദ്ധ്യമാധമങ്ങളായ മേല്‍പറഞ്ഞ 
അവിദ്യാപരികല്ലിത ങ്ങളായ ധര്‍മ്മങ്ങളെ കാണാതിരിക്കു 
ന്നതു്‌, അപ്പോഠം ചിത്തം, ഉത്തമമദ്ധ്യമാധമ ങ്ങളായ ഫല 
ങ്ങഠം എന്ന നിലയില്‍ ദേവാദ്യാകൃതിയില്‍ ജനിക്കുന്നില്ല. 
വിത്തില്ലാതിരുന്നാല്‍ സസ്വ്യാദി ഉണ്ടാകാത്തതുപോലേ, 
ഹഛേതുവില്ലാതിരുന്നാല്‍ ഫലവുമുണ്ടാകയില്ല. 76 


കാരിക 


അനിമിത്തസ്ധ്യ ചിത്തസ്യ യാ, നുല്‍പത്തിഃ സമാ ദയാ 


അജാതസ്ധ്യൈവസര്‍വസ്യ്യ ചിത്തദ്യശ്യംഹി തദൃതഃ 7 

അനിമിത്തസ്പയ : ഉല്‍പത്തിനിമിത്തങ്ങളായ ധര്‍മ്മാ 
ധര്‍മ്മങ്ങളില്പാത്തതും 

സര്‍വന്ധൃ ടം സര്‍ വമായിട്ടുള്ളതും 

അജാതസ്പ്യ ഏവ _ മുമ്പും ജനിച്ചിട്ടില്ലാത്തതും ആയ 

ചിത്തസ്ൃൃയ ടട: ചിത്തത്തിന്‍െറ 

അനുല്‍പത്തി$ഃ ടേ മോക്ഷമെന്നു പറയന്ന ഉല്‍പത്തി 
യില്ലായ്‌മ 

യാ -- ഏതാണോ, 

സാ ചേ അതു”, 

സമാ ട എല്ലാ അവസ്ഥകളിലും സമമായി 
ടടുള്ളതും, 

അദ്വയാ ച ടേ ദ്വൈതമില്പാത്തതുമാകുന്നു, 

യതഃ ടേ എന്തെന്നാല്‍ 

തത്‌ ട അതു ദ്വൈതവം ജന്മവും 

ചിത്തദൃശ്ൃയംഹി ടോ ചിത്തത്താല്‍ ദര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നതാ 
ണല്ലോ. 

ഭാഷ്യം----ഹേതുവില്ലാതാകു മ്പോഠം ചിത്തം ജനിക്കയി 





മ്ൃപ്യന്നാണല്ലോ പറഞ്ഞതു”. ചിത്തത്തിന്‍െറ ആ അനുല്പത്തി 


896 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [3.77] 


എങ്ങനെയയള്ളതാണെന്നു പറയുന്നു;-. പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശനം 
കൊണ്ടു” ധര്‍മ്മാധാര്‍മ്മങ്ങളെന്സ പറയുന്ന ഉത്‌പത്തിനിമി 
ത്തത്തെ നിരസിച്ചിട്ടുള്ളതും, അതിനുമുമ്പും ജനിച്ചിട്ടില്ല 
ത്തതും അദ്വയവുമായ ചിത്തത്തിനുള്ള മോക്ഷമെന്നു പറയുന്ന 
ഉത'പത്തിയില്ലായ്‌മ, എല്ലാം അവസ്ഥകളിലും സമമായിട്ടു 
ക്ളതും ദ്വൈതമില്ലാത്തതുമാകുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ വിജ്ഞാനമു 
ഞ്ടാകുന്നതിന്മുമ്പം., ആ ദ്വൈതവും ജന്മവും ചിത്തത്താല്‍ 
ദര്‍ശിക്കപ്പെടന്നതാകുന്നു. അതിനാലാണു“ ജനിക്കാത്തതും 
അദ്വയവുമായ ചിത്തത്തിനെറ അനുല്‍പത്തി, എപ്പോഴും 
ഒരുപോലേയുള്ളതാണെന്നു പറഞ്ഞതു". ചിലപ്പോഠം ഉണ്ടാ 
യിരിക്കയും ചിലപ്പോഠം ഇല്പാതിരിക്കയും ചെയ്യാതേ 


എപ്പോഴും ഒരേവിധത്തിലിരിക്കുന്ന താണെന്നര്‍ത്ഥം , [7 
കാരിക 

ബുദ്ധ്വാ നിമിത്തതാം സത്യാം ഹേതും പ്ൃഥഗനാപ്‌നുവന്‍ 
വീതശോകം തഥാ,” കാമമഭയം പദമശ്‌നുതേ, ലല) 
സത്ധ്യാം ചേ സത്യമായ ം പരമാര്‍ത്ഥമായ 
അനിമിത്തതാം ച നിമിത്തശൂനൃതയേ 

ബുദ്ധ്വാ ടം അറിഞ്ഞിട്ട്‌ 

പഥക്‌ ടം വേറേ 

ഹേതും ജട ഹേതുവിനെ 

അനാപ്‌നുവന്‍ - സ്വീകരിക്കാതിരിക്കുന്നവന്‍ 
വിീതശോകം ട്‌ ശോകമില്പാത്തതും 

തഥാ അതുപോലെ 

അകാമം ജാ കാമമില്പാത്തതും 

അഭയം ജ ഭയമില്പാത്തതുമായ 

പദം മേ പദത്തെ 

അശ്‌നുതേ ടട പ്രാപിക്കുന്നു. 


ഭാഷ മേല്‍പറഞ്ഞ ന്യായംകൊണ്ടു ജന്മനിമിത്ത 
മായ ദ്വൈതമില്പായ്‌കയാല്‍ പരമാര്‍ത്ഥമായ നിമിത്തമില്പാ 
യമയെ അറിയുയകയ്യം , ദേവാദിയോനിപ്പാഫ്ഠി്ക്ുവേണ്ടി 
യുള്ള ധര്‍മ്മം മുതലായ ഹേതുവിനെ വേറേ സ്വീകരിക്കാതി 
രിക്കുകയും ബാഹൃ ങ്ങളായ ഏഷണകളെ തൃജിക്കയും ചെയ്യ 


[4.78] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു്‌ ക൭7 
[॥ അലാതമശാന്തിപ്രകരണം 


ന്നവന്‍, കാമം ശോകം മുതലായതൊന്നുമില്ലാത്തതും, അവി 


ദ്യാരഹിതവും, ഭയശൂനൃവുമായ പദത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു. 
വീണ്ടും ജനിക്കുന്നില്ലെന്നര്‍ത്ഥം. (൫8 
കാരിക ---- 


അഭൂതാഭിനിവേശാദ്ധി സദ്ൃയശേതത്‌പ്രവര്‍ത്തതേ 


വസ്ത്രഭാവം സബുദഭ്ധ്വൈവ നിസ്സംഗംവിനിവര്‍ത്തതേ. 79 


അഭൂതാഭിനിവേശാത? ഹി ടട പരമാര്‍ത്ഥമല്പാത്ത ദ്വയം 
ഉണ്ടെന്നുള്ള നിശ്ചയത്താലാ 
ണല്ലോ 

തത്‌ ടം അതു” ചിത്തം 

സദൃശേ ച ആ അഭിനിവേശത്തിനനുരൂപ 
മായ വിഷയത്തില്‍ 

പ്രവരത്തതേ ടേ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതു" 

സഃ ചേ അവന്‍ സാധകന്‍ 

വസ്തപ്പഭാവം .. ആ ദ്വയരൂപമായ വസ്തു 
ഇല്ലെന്നുള്ളതിനെ 

ബുദ്ധാ ഏവ ട- അറിയുമ്പോംംതന്നെ 

നി$ സങ്‌ഗം ച നിസബ്റ്യങ്ഗമായിട്ടു” - നിരപേ 
ക്ഷധായിട്ു" 

ത്ത്‌ 
നിവര്‍ത്തതേ - ചിത്തം ആ അഭിനിവേശ 


ത്തിസനെറ വിഷയത്തില്‍നി 
ന്നു പിന്‍ വാങ്ങുന്നു. 


ഭാഷ്യം__അസത്തായ ദ്വയം ഉണ്ടെന്നുള്ള നിശ്ചയമാണു* 
അഭൂതാഭിനിവേശം. അവിദ്യാവ്യാമോഹരൂപമായ ആ 
അഭൂതാഭിനിവേശത്താലാണല്ലോ ആ അഭിനിവേശത്തിനനു 
രൂപമായ വിഷയത്തില്‍ ചിത്തം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതു”. ആ 
ധയരൂപമായ വസ്തു ഇല്പാത്തതാണെന്നു സാധകനു ബോധം 
വന്നാലുടന്‍ ചിത്തം മറെറാന്നിന്‍േറയം അപേക്ഷയില്ലാത്ത 
തായിത്തീര്‍ന്നിട്ടു്‌ ആ അഭൂതാഭിനിവേശത്തിന്‍െറ വിഷയ 
ത്തില്‍നിന്നു പിന്‍ വാങ്ങുന്നു. 9 


238 മാണ്ഡൂ ക്യോപനിഷത്തു്‌. [4.90] 





കാരിക --- 

നിവ്ൃത്തസ്യ്യാ പ്രവൃത്തസ്യയ നിശ്ചലാഹിതദാസ്ഥിതിഃ 

വിഷയഃ സഹി ബുദ്ധാനാം തത്സാമ്ൃയമജമദ്വയം. 80 

നിവൃത്തന്ധ്യ ജഷ ദ്വൈതവിഷയത്തില്‍നിന്നു 
നിവ്ൃത്തവും 

അപ്രവൃത്തസ്ധൃയ ടേ മറെറാരു വിഷയത്തില്‍ പ്രവത്തി 
ക്കാതിരിക്കുന്നതുമായ 

ചിത്തസ്ൃയ ട ചിത്തത്തിന്‍െറ 

തദാ ട്‌ അപ്പ്യോഴുള്ള 

സ്ഥിതിഃ ച നില 

നിശ്ചലാ ഹി - നിശ്ചലമാണല്ലോ. 

സഃ ഹി ടം അതുതന്നെയാണു 

ബുദ്ധാനാം ട ബുദ്ധന്മാര്‍ക്കു്‌ -- പരമാര്‍ത്ഥ 
ദര്‍ശിക ഠംക്കു൦ 

വിഷയഃ ടാ വിഷയം. 

തത്‌ ട അതു്‌ 

അജം ടേ ജനനമില്ലാത്തതും 

അല്ധയം ട പ്വൈതമില്പാത്തതുമായ 

സാമം ടേ പരമായ സാമ്യമാകുന്നു - നിര്‍വി 
ശേഷാവസ്ഥയാകുന്നു 

ഭാഷ്യം ---ദ്വൈതവിഷയത്തില്‍നിന്നു പിന്‍വാങ്ങിയും 


മറെറാരു വിഷയത്തില്‍ പ്രവപര്‍ത്തിക്കാതേയുമിരിക്കുന്ന ചിത്ത 
ത്തിന്‍െറ അപ്പോഴുള്ള ബ്രഹ്മസ്വരൂപമായും നിശ്ചലമായുമുള്ള 
നിലയാണ*”, പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ ശികഠംക്കു വിഷയമായാിട്ടള്ളതു". 
അതു” അദ്വയവിജ്ഞാനൈകരസഘനസ്വരൂപമാകുന്നു. അതി 
നാല്‍ അതു” ജനനമില്പാത്തതും അദ്വയ വുമായ പരമ സാമ്ൃയമാ 
കുന്നു. 90 


കാരിക-- 
അജമനിദ്രമസ്വപ്പം പ്രഭാതം ഭവതി സ്വയം 
സകൃദ്വിഭാതോഹോേ വൈഷധര്‍ മ്മോധാതുസ്വഭാവതഃ 91 


തത്‌ ട്‌ അതു്‌ 
അജം ടട ജനനമില്ലാത്തതും 


[4.91] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 299 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


അനിദ്രം ട നിദ്രയില്പാത്തതും ടം പരമാര്‍ത്ഥമറി 
യായ്‌ കയില്ലാത്തതും 

അസ്വപ്‌നം ടേ സ്വപ്പ്മില്പാത്തതും ച അന്യഥാ 
ഗ്രഹണമില്പാത്തതും 


॥ 


സ്വയം പ്രഭാതം 
ഏഷഃ ധര്‍മ്മഃ 


തനിയേ പ്രകാശിക്കുന്നതും ആകുന്നു. 
ഈ ആത്മാവെന്നു പറയന്ന ധര്‍മ്മം 


॥ 





ധാതുസ്വഭാവതഃ ടട വസ്പുസ്വഭാവേന 
സകൃദ്വിഭാതഃ ട എപ്പോഴും പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരി 
ക്കുന്നതാകുന്നു. 
ഭാഷ്യം--പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശികകംക്കു വിഷയ മായിട്ടുള്ളതു” 


എങ്ങനെയുള്ളതാണെന്നു പിന്നെയും പറയുന്നു. അതിനു്‌ 
ഉത്‌പത്തിയോ, തത്വഗ്രഹണാഭാവരൂപമായ നിദ്രയോ, 
അനൃഥാ ഗ്രഹണരൂപമായ സ്വപ്്മോ ഇല്ല. അതു തനിയേ 
പ്രകാശിക്കുന്ന. അതിനു പ്രകാശിക്കുന്നതിനു” ആദിത്യാദി 
കളടെ അപേക്ഷയില്ല എന്നര്‍ത്ഥം. ഇങ്ങനെയുള്ള ലക്ഷണ 
ങ്ങളോടുകൂടിയ ആത്മാവെന്നു പറയുന്ന ധര്‍മ്മം, വസ്തുസ്വഭാ 
വേനതന്നെ എപ്പോഴും പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 891 


കാരിക ___ 


സുഖമാവ്വിയതേ നിത്യം ദുഃഖം വിവ്റിയതേ സദാ 


യസ്യക സ്ൃചധര്‍മ്മസ്യ ഗ്രഹേണഭഗവാനസ 82 

യസ്ൃക സ്വൃച ടാ ഏതെങ്കിലുമൊരു 

ധരമ്മസ്ധ്യ ട ധര്‍മ്മത്തിന്‍െറ 

ഗ്രഹേണ ജഃ ഗ്രഹത്താരു ട മിഥ്യാഗ്രഹണാവേ 
ശത്താല്‍ 

നിത്യം ട എപ്പ്യോഴും 

സുഖം ടം ആത്മതത്ത്വസ്വ രൂപമായ സുഖം 

ആപവ്റ്റിയതേ ട്‌ ആവരണം ചെയ്യപ്പെടുന്നു 

സദാ ജ്ജ എപ്പോഴും 

ഖം ടോ ദുഃഖം 

വിവ്റ്റിയതേ ജോ പ്രകടീകരിക്കപ്പെടുന്നു 


240 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌ [4.82] 


അസാ ക ഈ ആത്മാവു" 
ഭഗവാന്‍ ച അദ്വയനായ ദേവപനാകുന്ന. 


ഭാഷ്യം ---- ഇങ്ങനെയൊക്കെ പ റഞ്ഞുകൊടുത്താലും 
ലാകികന്മാര്‍ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ ഗ്രഹിക്കാതിരിക്കുന്നതെ 
തതൂുകൊണ്ടെന്ന ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ പറയാം :---ഏതെ 
ങ്കിലും ഒരു ദ്വൈതവസ്തുവിനെ തെററായി ഗ്രഹിക്കുന്നതിലുള്ള 
അഭിനിവേശത്താല്‍ സുഖം അനായാസേന ആച്ചാദനംചെയ്യ 
പ്പെടുന്നു. ദ്വൈതജ്ഞാനംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതാണ്‌ ഈ ആവ 
രണം. അതിനാല്‍ അതിനു പ്രതേകം യത്നം ആവശ്യമില്ല. 
ദുഃഖം എപ്പോഴും പ്രകടീകരിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. എന്തെ 
ന്നാല്‍, പരമാര്‍ത്ഥജ്ഞാനം ദുര്‍ല്പഭമാകുന്നു. ഈ ആത്മാവു" 
അദ്വയനായ ദേവനാണ്‌, അതിനാല്‍ വേദാന്തങ്ങളും 
ആചായ്യുന്മാരും പലവട്ടം പറഞ്ഞാലും അറിവാന്‍ പ്രയാസ 
മാണെന്നു സാരം. * “ആശ്ചധ്യോവക്താകുശലോ,സ്യല 
ബ്‌ധാ* (ആത്മാവിനെപ്പുററി ശരിയായി പഠഞ്ഞുകൊള്ടക്കു 
ന്നവനും, പറഞ്ഞുകൊടുത്താലും ശരിയായി ഗ്രഹിക്കുന്നവനും, 
അപൂര്‍ വമാണു”) എന്നു ശ്രുതിയുയണ്ടു൦. 82 


കാരിക 
അസ്തി നാസ്ത്യസ്മിനാസ്തരീതി നാസ്തി നാസ്ത്രീതി വാ പുനഃ 
ചലസ്ഫഥിരോ ഭയാഭാവൈരാവ്വ ണോ ത്യേവബാലിശഃ 9 


ബാലിശ മജ ബാലിശന്‍ ം അവിവേകി 
അസ്സി കേ ഉണ്ടെന്നോ (ആത്മാവുണ്ടെന്നോ) 
ന അസ്തി ട്‌ ഇപ്പെന്നോ 

അസ്തി നാസ്തി ഇതി മ ഉണ്ടെന്നും ഇല്ലെന്നു മോ 


പുനഃ നാസ്തി നാസ്തി ഇതിവാ ച പിന്നെ ഇല്ല ഇല്പ എന്നോ 
ചലസ്ഥിരോഭയാഭാവൈഃ ച ചലം, സ്ഥിരം, ചലവും 
സ്ഥിരവും ,അഭാവം ഇവയാല്‍ 


ആവ്യണോതി മ ഭഗവാനായ ആത്മാവിനെ 
ആവരണംചെയ്യുന്നു. 


ഭാഷ്യം...ഉണ്ടെന്നും ഇല്ലെന്നും മററുമുള്ള സൂക്ഷയുവിഷയങ്ങ 
ളായ പണ്ഡിതന്മാരുടെ അഭിനിവേശങ്ങാംപോലും ഭഗവാ 
നായ പരമാത്മാവിനു്‌ ആ പരണങ്ങഠംതന്നെ; പിന്നെ മൂഡ 


[4.89] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോട്ടകൂടിയതു“. 441. 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ജനങ്ങളുടെ അഭിനിവേശങ്ങഠം ആമ്മാവിന്‌ ആവരണങ്ങ 
ളാണെന്നുള്ളതു പറയണമെന്നിച്പല്ലോ എ്ആള്ളതു കാണി 
ക്കുന്നു:----വൈശേഷികാദികഠം ആത്മാവുണ്ടെന്നു” അഭിപ്രായ 
പ്പെടുന്നു. ഇല്ലെന്നാണു വൈനാശികന്‍െറ മതം. സദസദ്വാ 
ദിയായ ദിഗംബരന്‍െറ സിദ്ധാന്തം ആത്മാവുണ്ടെന്നമില്ലെന്നു 
മാണു്‌. അത്ൃന്തശൂന്യവാദി ആത്മവില്പ, ഇല്ല, എന്നു വിചാ 
രിക്കുന്ന. ഈ പക്ഷത്ങളില്‍, ഉണ്ടെന്നുള്ള അഭിപ്രായത്തില്‍ 
പ്രമാതാവു”, സുഖാദ്യാകൃതിയില്‍ പരിണമിക്കുന്നതിനാല്‍ 
അനിത്ൃ ങ്ങളായ ഘടാദികളെക്കാഠം വിലക്ഷണമായതു 
കൊണ്ടു, വിശേഷങ്ങളോടുകൂടിയതും പരിണാമമുള്ളതുമാ 
ണെന്നുള്ള അര്‍ത്ഥത്തില്‍, ഉണ്ടെന്നുള്ള അവസ്ഥ ചലമാകുന്നു. 
പ്രമാതാവു”്‌, ദേഹാദികളില്‍നിന്നു വേറേയാണെങ്കിലും 
ബുദ്ധിയല്ലാതെ വേറേയില്ലെന്നുള്ള “നാസ്തിഭാവം" (ഇല്ലെ 
ന്നുള്ള അവസ്ഥ), അതിന്‍െറ അഭാവത്തിനു വിശേഷമൊന്നു 
മില്പാത്തതുകൊണ്ടു” സ്ഥിരമാകുന്നു. ഉണ്ടെന്നും ഇല്ലെന്നുമുള്ള 
അവസ്ഥ, ചലസ്ഥിരവിഷയമായതുകൊണ്ടു” അതിനെ 
യാണു" ഉഭയമെന്നു പറഞ്ഞതു“. അഭാവമെന്നു പറയുന്നതു 
അത്ൃന്താഭാവമാണു”. അസ്തിത്വം, നാസ്തിത്വം, അസ്ലിനാ 
സ്തിത്വം, നാസ്ത്ിനാസ്തിത്വം എന്നു നാലുപ്രകാരത്തിലുമുള്ള 
മേല്‍പറഞ്ഞ ചലം, സ്ഥിരം, ഉഭയം, അഭാവം ഇവയാല്‍ 
ബാലിശന്മാരായ സദസദാദിവാദികളെല്പാം ഭഗവാനായ 
പരമാത്മാവിനെ ആവരണംചെയക തന്നെയാണു, പണ്ഡി 
തന്‍പോലും, പരമാര്‍ത്ഥതത്വത്തെ അറിയാത്തതിനാല്‍ 
ബാലിശനണെങ്കില്‍ സ്വഭാവേനതന്നെ മുഡരായ ജനങ്ങ 
ടെ കഥ പിന്നേ പറയാനുണ്ടോ എന്നഭിപ്രായം. 89. 


കാരിക -- 


കോട്യശ്ചതസ്സര ഏതാസ്ത ഗ്രഹൈയ്യാസാം സദാ , വൃതഃ 
ഭഗവാനാഭിരസ്‌പ്പഷ്ടയോ യേനദ്ദഷ്ടഃഃ സ സര്‍വദ്ദകു. 84 


യാസാം ടേ ഏതു കോടികളുടെ 
ഗ്രഹൈഃ ച ഗ്രഹണങ്ങളാല്‍ ടം അഭിനിവേശ 
വിശേഷങ്ങളാല്‍ 


സദാ ടോ എപ്പോഴും 


442 മാണ്ഡൂക്ര്യോപനിഷത്തു” [4.94] 


ആവ്യതദഃ ടേ ആത്മാവു്‌ ആവ്ൃതനായിരിക്കുന്നുവോ 

താഃ ഏതാഃ കോട്യര്‍ഃ ച അങ്ങനെയുള്ള കോടികം 

ചതസ്സഃ ചം നാലെണ്ണമുണ്ടു. 

ആഭിഃ ഷ ഇവയാല്‍ ച അസ്തി, നാസ്തി, 
ഇത്യാദി നാലു കോടികളാല്‍ 

അസ്‌പൃഷ്ട്ഃ ക അസ്‌ പൃഷ്ടനായ ടട സ്റൂര്‍ശിക്കപ്പെ 
ടാത്തവനായ 

ഭഗവാന്‍ ചോ ഭഗവാനായ പരമാത്മാവു? 

യേന ടേ ഏതു മുനിയാല്‍ 

ദൃഷ്ടഃ ടട അറിയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നവോ 

സഃ - അവന്‍ ച ആ മുനി 

സര്‍വദ്ദക്‌ കേ എല്ലാം അറിയുന്നവനാകുന്നു ടം 


വരമ്ഥാര്‍ത്ഥ പണ്ഡിതനാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം----ഏതിനെ അറിഞ്ഞാലാണോ പണ്ഡിതന്‍ 
അബാലിശനായിത്തീരുന്നതു”; ആ പരമാര്‍ത്ഥ തത്വം എങ്ങ 
നെയുള്ളതാണെന്നു പറയുന്നു; “അസ്സി” “നാസ്തി” ഇത്യാദിക 
ളായ നാലുകോടികളെ പറത്തുവല്ലോ. ഇവ വൈശേഷികാ 
ദികളുടെ ശാസ്്രത്താല്‍ നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടിട്ടള്ളവയാണു*. 
ഈ കോടികളിലുള്ള അഭിനിവേശവിശേഷ ഞങ്ങളാല്‍ ആ വാദി 
കഠംക്കുതന്നെ ആത്മാവു" എപ്പോഴും ആവ്യതനായിരിക്കുന്നു. 
അങ്ങനെയുള്ള “അസ്തി” “നാസ്തി” ഇത്യാദി വികല്പനകളോടു 
കൂടാത്ത, ഭഗവാനായ പരമാത്മാവു്‌. വേദാന്തങ്ങളിലേ 
ഉപനിഷല്‍പ്രസിദ്ധനായ ആ പുരുഷന്‍---ഏതു മുനിയാല്‍ 
അറിയപ്പെടുന്നുവോ, അവന്‍ സര്‍വജ്ഞനാകുന്നു. പരമാര്‍ത്ഥ 
പണ്ഡിതനെന്നര്‍ത്ഥം. 94. 


കാരിക--- 


പ്രാപ്ൃയസര്‍വജ്ഞതാം കൃല്‍സ്പാം ബ്രാഹ്മണ്യം പദമദ്വയം 
അനാപന്നാദിമദ്ധ്യാന്തം കിമത? പരമീഹതേ? 85 


കൃല്‍സ്‌ നാം കൃല്‍സ്‌ നമായ പുര്‍ണ്ണുമായ 


॥ 


സര്‍വജ്ഞതാം സര്‍വജഞതയാകുന്നം 


[ 


അദ്വയം ടേ അദ്വയവും - ദ്വൈതശുന്യവും 


[4.95] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 243 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


അനാപന്നാദിമദ്ധ്യാന്തം - ആദിമദഭ്ധ്യാനത്തങ്ങ(ഉല്പപത്തിസ്ഥി 
തിനിലയങ്ങ) ളില്പാത്തതും ആയ 


ബ്രാഹ്മണ്യംപദം ട ബ്രാഹ്മണനെറ പദത്തേരനിലയോ) 

പ്രാപൃ ടം പ്രാപിച്ചിട്ട്‌ 

അതഃ പരം  ഇതി൯മേല്‍ 

കിം ഈഹതേ ട എന്തുചേഷ്ടിക്കുന്നുു-. എന്തു 
പ്രപര്‍ത്തിക്കുന്നു 


ഭാഷ്യം ---മേല്‍ പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള പൂരബ്ണുമായ സര്‍വ 
ജ്ഞത, ഉല്പത്തിസ്ഥിതിലയ ശൂന്യവും അദ്വയവുമായ ബ്രാഹ്മ 
ണനെറ നിലയാകുന്നു. ബ്രഹ്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരം സിദ്ധിച്ച 
വന്‍ ശരിയായ ബ്രാഹ്മണനാകുന്നു എന്നു സാരം. ““സ ഏഷ 
നിത്യോമഹിമാ ബ്രാഹ്മണസ്യ" " (വിദ്യാഫലത്തെ പ്രാപിച്ച 
ബ്രഹ്മജ്ഞാനിയയുടെ ഈ മാഹാത്മ്യം നിര്‍വികാരമാകുന്നു. 
വ്ൃദ്‌ധിക്ഷയ ങ്ങളില്ലാതെ ഏക രൂപമായിട്ടുള്ളതാകുന്നുഎന്നു 
ശ്രുതിയയണ്ട്‌. അതിനെ പ്രാപിച്ചാല്‍ പിന്നെ എന്താണു 
ചേഷ്യിക്കുന്നതു”? അവന്‍ കൃതകൃത്യനായിത്തീരുന്നതിനാല്‍, 
പിന്നെ അവനു ചെയ്യേണ്ടതായി യാതൊന്നമുണ്ടായിരിക്കയി 


ല്ലെന്നു സാരം. ““നൈവതസ്യ കൃതേനാരത്ഥഃ?” (അവനു 
കര്‍മ്മംകൊണ്ടു യാതൊരു പ്രയോജനവുമില്ല) ഇത്യാദി സ്‌മു 
തിയയം ഇതിനനുകൂലമായിരിക്കുന്നു. 82 

കാരിക... 


വിപ്രാണാം വിനയോഹോഷ ശമഃപ്രാകൃത ഉച്യതേ 


ദമഃപ്ര കൃതിദാന്തത്വാദേവം വിദ്വാന്‍ ശമം(ധവജേത്‌. 96 

ഏഷ ട: ഇതു” ട ആത്മസ്വരൂപത്തിലുള്ള 
സ്ഥിതി 

പിപ്രാണാം ടം വിപ്രരുടെ 

വിനയഃ ഹി ട വിനയമാകുന്നു. 

പ്രാകൃത ടോ പ്രാകൃതമായ ടട പ്രകൃത്യാ ഉള്ള 

ശമഃ ട. ശമമെന്നും 


ചതേ ടട പറയപ്പെടുന്ന. 


44. മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [9.96] 


തിദാന്തത്വാത്‌” ടട മം ( ത്യാതന്നെ ദാന്തമായ 
പ്ര തു 


കൊണ്ട്‌ 
ദമഃ ടു ഇതു” അവന്‍െറ ദമവുമാകുന്നു 
ഏവം വിദ്വാന്‍ ജു ഇപ്രകാരം അറിയുന്നവന്‍ 
ശമം ടം ശമത്തെം- സ്വാഭാവികവും ബ്രഹ്മസ്വ 


രൂപവുമായ ഉപശാന്തിയെ 


[വജേത്‌ ക പ്രാപിക്കുന്നു. 





ഭാഷ ം---ഇപ്രകാരം ആത്മസ്വരൂപത്തില്‍ സ്ഥിതിചെ 
യ്ക്ന്നതു” ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു സ്വാഭാവികമായ വിനയമാകുന്നു. 
ഇതുതന്നെ സ്വാഭാവിക മായ ശമമെന്നും പറപ്പെടുന്നു. ബ്രഹ്മം 
സ്വഭാവേനതന്നെ ഉപശാന്തമായരതുകൊണ്ടു” ദമവും ഇതുതന്നെ. 
ഇങ്ങ്നെ മേല്‍ പഠറയപ്പെട്ടപ്രകാരമുള്ള സ്വഭാലോപശാന്ത 
മായ ബ്രഹ്മത്തെ അറിയുന്നവന്‍ ശമത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു. 


സാരം --- വിദ്വാന്‌ അഗ്നിഹോത്രാദികര്‍മ്മങ്ങളൊന്നും 
ചെയ്യേണ്ട ആവശ്യമിച്ചെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. എന്നാല്‍ 
അവനും വേദവിഹിതമായി കര്‍ത്തവൃമുണ്ടെന്നുള്ള ആശ 
ജകയെ പരിഹരിക്കുന്നതിനായി പറയുന്നു:----ബ്രഹ്മവിത്തുക 
ളായ ബ്രാഹ്‌മണക്ക്‌ ഈ വിനയം സ്വാഭാവികമാണ്‌; 
നിയോഗംകൊണ്ടു” അനുഷ്റിക്കേണ്ടുന്നതല്പ. ശമവും നിയോ 
ഗത്താത്‌ ചെയ്യപ്പെടുന്നതല്ലഃ സ്വാഭാവികമാണു. ദമവും 
സ്വഭാവസിദ്‌ധമായതുകൊണ്ടു നിയോഗത്തെ അചേക്ഷി 
ക്കുന്നില്ല. ഇപ്രകാരം കൂടസ്ഥമായ ആത്മതത്വത്തെ അറിയു 
ന്നവന്‍ യാതൊരു വികാരവുമില്പാത്ത പ്രഹ്‌മസ്വരൂപ 
ത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നു എന്നു സാരം. 86 


കാരിക 
സവസ്തു സോപലമ്‌ഭം ച ദ്വയംലൌകികമിഷ്യതേ 
അവസ്യസോപലമ്‌ഭം ച ശുദ്‌ധംലൌകിക മിഷ്യതേ 87 


സ്വന്ത ക വസ്തവിനോടേ (്സംവ്ൃത്തി എന്നു 
പറയുന്ന ബാഹ്വയേന്ദ്രിയമൂലകമായ 
വ്ൃയവഹാരത്തോടുകൂടിയതും) 

സ്പോപലമ ദം ച ടേ ഉപലംഭത്തോട (അനുഭവത്തോട) 
കൂടിയതും 


[2.87] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു” 245 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ദ്വയം ടേ ശാസ്ധ്രാദി സര്‍വവ്ൃവഹാരങ്ങഠകക്കും 
ആസ്സുദവും ഗ്രാഹൃഷഗ്രാഹകലക്ഷണവു 
മായ 

ലാകികം  ലോകപ്രസിദ്‌“ധമായ ജാഗരിതം 

ഇഷൃതേ ട വേദാത്തങ്ങളില്‍ അംഗീകരിക്കപ്പെ 
ട്ടിരിക്കുന്നു. 

അവസ്ത  ബാഹേകനഷ്ദ്രിയ പ്രയൃക്തമായ വൃവ 
ഹാരത്തോടു കൂടാത്തതും 

അനുപലമ്‌ഭം  അനുഭവത്തോടുകൂടാത്തതും ആയ 

ശുദ്‌ധം ലാകികം ടേ ശുദ'ധമായ ലൌകികവും ട സ്വപ്ല്വും 

ഇഷ്യൃതേ ടം അംഗീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 

ഭാഷ്യം---ഇപ്രകാരം അന്യോന്യ വിരുദ്ധങ്ങളായതുകൊണ്ടു 





വൈശേഷികാദികളടെ ദര്‍ശനങ്ങഠം രാഗദ്വേഷാസ്റ്റദങ്ങളും 
സംസാരകാരണങ്ങളുമാകുന്ന എന്നും അതിനാല്‍ അവ 
തെററായ ദര്‍ശനങ്ങളാണെന്നും അവയുടെ യുക്തികളെക്കൊ 
ഞ്ടതേന്നെ കാണിച്ചിട്ട്‌, മുമ്പ പറഞ്ഞ നാലൃയകോടികളമില്പാ 
ത്തതായതുകൊണ്ടു രാഗാദിദോഷങത്ങാംക്കു്‌” അനാസ്ററദവും 
സ്വഭാവശാന്തവുമായ അദ്വൈതദര്‍ശനംതന്നെയാണു ശരി 
യായ ദര്‍ ശനമെന്നു പറഞ്ഞുപസം ഹരിച്ചുകഴിഞ്ഞു. ഇനി 
ഇപ്പ്യോഠം സ്വന്തം പ്രക്രിയകളെ കാണിക്കുന്നതിനായിട്ടാരം ഭി 
ക്കുന്നു:---സം വൃത്തി എന്നു പറയുന്ന ബാഹ്ന്ദ്രിയമൂലക 
മായ വ്ൃവഹാരമുള്ളതും, അനുഭവമുള്ളതും, ശാസ്ത്രാദിസര്‍വ 
വൃവഹാരങ്ങാംക്കും ആസ്ററദവും ഗ്രാഹൃമെന്നും ഗ്രാഹകമെന്നും 
രണ്ടുവിധത്തിലുള്ള രൂപത്തോടുകൂടിയതുമായ ലൌകിക... 
ലോകപ്രസിദ്ധമായ ജാഗരിതം---വേദാന്തങ്ങളില്‍ അങ്‌ഗീ 
കരിക്കപ്പെടുന്നു. ഇപ്രകാരമുള്ളതിനെ വേദാന്തങ്ങളില്‍ ജാഗ 
രിതമെന്നു സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്ന എന്നര്‍ത്ഥം. ബാഹ്യ 





ന്രിയ വ്യാപാരമൂലകമായ വ്ൃയവഹാരമില്പാത്തതും, വസ്ത്രവി 
ല്ലെങ്കിലും അനുഭവമുള്ളതും ആയ ശുദ്ധലൌകികവും-.സ്ഥൂല 
മായ ജാഗരിതത്തില്‍നിന്ന വേര്‍തിരിഞ്ഞിരിക്കുന്ന സ്വപ] 
വും---സര്‍വപ്രാണിസാധാരണമായതുകൊജ്ളു്‌ അങ്‌ഗീകരി 
ധപ്പൈടു ന്നു. 





46 മാണ്ഡൃ ക്യോപനിഷത്തു” [4.87] 





സാരം--അന്യമതങ്ങളടെ നിരാകരണം വഴിയായി 
ആത്മതത്ത്വത്തെ അവധാരണംചെയ്തുക ഴിഞ്ഞു. ഇനി തങ്ങ 
ളടെ പ്രക്രിയ അനുസരിച്ചു്‌” അവസ്ഥാത്രയത്തെ ഉപന്യ 
സിച്ചും അതിനെ അവധാരണംച്ചെയ്യാനായി ആദ്യം രണ്ടവ 
സ്ഥകളെ ഉപനയസിക്കുന്നു. ആദിത്യാദിദേവതകളുടെ സഹാ 
യത്തോടുകൂടി, ഇന്ദ്രിയ ങ്ങളെക്കൊണ്ടു”, പ്രാതിഭാസികവും 
വ്യാവഹാരിക വുമായ സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ അനുഭവിക്കു 
ന്നതു ജാഗരിതമാകുന്നു. ശാസ്ത്രാദിസര്‍വവ്ൃയവഹാരത്തിനും 
ആസ്സുദമായിട്ടുള്ളതു” അതാണു്‌. അതു ലോകത്തില്‍ പ്രസി 
ദ്‌ധമായിരിക്കുന്നതുപോലേ, പരമ്പരയാജടഞാനോപായമെ 
ന്നനിലയില്‍ വേദാന്തങ്ങളിലും പ്രസിദ്‌ധമാണു്‌. ബാഹൃ 
കരണങ്ങളെല്പാം സ്വസ്വകൃത്ൃയങ്ങളില്‍നിന്ന വിരമിച്ചു 
തിന്‍െറശേഷം, ജാഗരിതത്തിലെ വാസനയനുസരിച്ചു, 
മനസ്സ്‌, ആവക പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ ആകൃതിയില്‍ അവഭാസി 
ക്കുന്നതാണ്‌ സ്വപ്‌ നമെന്നു പറയുന്നതു“. സ്വപ്‌നത്തില്‍ 
സംവൃത്തി എന്നു പറയന്ന ബാഹേയയ്ദ്രിയ വ്യാപാരമൂലക 
മായ വ്ൃൃയവഹാരമോ സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥമോ സംഭവിക്കയില്ല. 
ഇതു സ്ഥൂലമായ ജാഗരിതത്തില്‍നിന്നു വേര്‍തിരിഞ്ഞിരി 
ക്കുന്നതു കൊണ്ടും സര്‍വപ്രാണി സാധാരണമായതുകൊണ്ടും 
ശുദ്ധമായ ലാകികമെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ഇതും വേദാന്തങ്ങ 
ളില്‍ അങ്‌ഗീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 


കാരിക 
അവസ്ത്വനുപലമ്‌ ഭം ച ലോകോത്തര മിതിസ്‌മൃതം 


ജ്ഞാനം ജേഞയം ച വിജേഞയം സദാബുദ്‌ധൈഃ 
പ്രകീത്തിതം 99 


അവസ്ത ടോ വസ്ത(ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്ന പദാര്‍ത്ഥം) 
ഇല്ലാത്തതും 

അനുപലമ്‌ഭം ച ട്‌ ഉപലമ്‌ഭ (അനുഭവുമില്പാത്തതും 

ലോകോത്തരം ചേ ലോകോത്തരം 

ഇതി - എന്നു” 

സ്‌മൃതം ടേ സ്തരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു 


ജ്ഞാനം, ജേഞയം - ജ്ഞാനവും ജേഞയവും 
വിജേഞയം ച വിജേഞയവും 


[4.98] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” 2477 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


സദാ ടേ എപ്പോഴും 

ബുദധൈഃ - ബുദ്‌ധന്മാരാന്‍ ം: പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശി 
കളായ (ബ്രഹ്‌ മവിത്തുകളാല്‍ 

പ്രകീര്‍ത്തിതം ട: പ്രകീര്‍ത്തിതമായിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം---ഗ്രാഹൃം (സ്ഥൂലമോ സൂക്ഷ്യമേ) ആയ വസ്തുവും 
ഗ്രഹണവും (ഇന്ദ്രിയങ്ങളും പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും തമ്മിലുള്ള സംബ 
ന്ധംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ സംബന്ധിച്ച 
അനുഭവമാകട്ടെ, വാസനാത്മക മായ അനുഭവമാകട്ടെ) ഇല്പാ 
ത്തതുമായ സുഷ്ുപ്പം ലോകോത്തരമാകുന്നു; അതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ലോകാതീതവുമാണു്‌. ഗ്രാഹൃവും ഗ്രഹണവുമെന്ന വിഭാഗ 
ത്തോടുകൂടിയതാണല്ലോ ലോകം; അതില്പാത്തതുകൊണ്ടാണ 
ലോകാതീതമെന്നു പറഞ്ഞതു”; സര്‍വപ്രവൃത്തിക്കും ബീജം 
ഈ സുഷ്ഫ്യമെന്നു വിചാരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന. ലൌകികം, 
ശുദ്ധലൌകികം, ലോകോത്തരം എന്നിങ്ങനെ, ഉപായത്തോ 
കൂടിയ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം മുറ്റു ഏതിനാല്‍ അറിയപ്പെട 
ന്നുവോ, അതു ജ്ഞാനം. ജേഞയം ഈ ലൌകികാദികഠം 
മൂന്നും തന്നെ. എന്തെന്നാല്‍, ഇവയല്പാതെ ജേഞയമുണ്ടാവാന്‍ 
തരമില്ല. എല്ലാ താര്‍ക്കികന്മാരും കല്പിക്കുന്ന വസ്ത്രക്കഠം 
ഇവയില്‍തന്നെ അന്തര്‍ഭവിക്കും. തുയ്യമെന്നു പറയപ്പെട 
ന്നതും അജവുമായ പരമാര്‍ത്ഥസത്യമാകുന്നു വിജ്‌ ഞേയം. 
ലൌകികം മുതല്‍ വിജ്‌ ഞേയം വരെയുള്ള ഇതെല്പഠം പരമാ 
ര്‍ത്ഥദര്‍ശികു്ളായ [ബഹ മ വിത്തുകഠം പ്രകര്‍ര്‍ത്തനം ചെയ്തി 
ട്ടുണ്ട്‌. 88 


കാരിക... 


ജ്‌ ഞാനേ ചത്രിവിധേ ജ”“ഞേയേ ക്രമേണ വിദിതേസ്വയം 


സര്‍വജ്‌ ഞതാ ഹി സര്‍വത്ര ഭവതീഹ മഹാധിയഃ 89 

ജ്‌ ഞാനേ ജ”ഞാനവും ടട ലാകികാദിവിഷയമായ 
ജഞാനവും 

ത്രിവിധേ ജ“ഞേയേച - മുന്നവോിധത്തിലുള്ളജഞേയവും 

ശ്രമേണ ജട മുറക്ക്‌ 


248 മാണ്ഡൃൂക്യോപനിഷത്തു”. [4.99] 


വിദിതേ ക അറിയപ്പെടുമ്പോരം, 
മഹാധിയഃ 5 മഹാ ബുദ്ധിയാഴുള്ള വന്നു 
ഇഹ ച ഈ ലോകത്തില്‍ 
സര്‍വത്ര . എപ്പോഴും 


സ്വയം ഏവ ആത്മസ്വരൂപം തന്നെയായ 


1! 


സര്‍വജ്‌ഞതാ ച സര്‍വജ്‌ഞനായു 
മിരിക്കുന്ന അവസ്ഥ. 


ഭവതി ടോ ഉണ്ടാകുന്നു. 


ഭാഷ്യൃയം--ലൌകികാദിവപിഷയമായ' ജ്‌ഞാനവും, 
ലൌകിക ം മുതലായ മൂന്നുവിധത്തിലുള്ള ജ്‌ ഞേയവും,ആദ്യം 
സ്ഥൂലമായ ലൌകിക ം,അതില്പാതായിട്ടു പിന്നീടു ശുദ്ധമായ 
ലൌകികം, അതില്പാതായിപ്പിന്നെ ശുദധമായ ലൌകികം 
അതുമില്ലാതായിട്ടു ലോകോത്തരം---ഇങ്ങനെ മുറഷ്ണ്ുറിയപ്പെട്ട 
തിനെറശേഷം മൂന്നു സ്ഥാനങ്ങളുമില്പാതെയായിട്ട്‌, തുയ്യവും 
അദ്വയവും അജവും അഭയവുമായുള്ള പരമാര്‍ത്ഥസത്യം അറിയ 
പ്പെടുമ്പോഠം., സർവലോകോല്‍ക്കൃഷ്ടമായ വസ്തുവില്‍ ബുദ്ധി 
യോടുകൂടിയിരിക്കയാല്‍ മഹാബുഭ്ധിയായിട്ടള്ളവനു്‌,എപ്പോ 
ഴം, ആത്മസ്വരൂപംതന്നെയായ സര്‍വജ്‌ഞത, അതായതു, 
സര്‍വമായും ബോധസ്വരൂപനായുയമിരിക്കുന്ന അവസ്ഥ, 
സിദ്‌ധിക്കുന്നു. ഒരിക്കല്‍ സ്വരൂപം അറിയപ്പെട്ടാല്‍ പിന്നെ 


അതിനു മാററമുണ്ടാകയില്ല. മററു താര്‍ക്കികന്മാക്കെന്ന 
പോലെ, പരമാരത്ഥ ജ്‌ ഞാനിക്കു”, ജഞാനം ഉണ്ടാകയും 
നശിക്കയയം ചെയ്‌ കയില്ല. 89 

കാരിക-- 


ഹേയജ്‌ ഞേയാപ്യപാക്യാനി വിജ്‌ ഞേയാന്ൃഗ്രയാണതഃ 
തേഷാമനൃത്രവിജഞേയാ ദപലമ്‌ഭസ്്്ിഷുസ്‌മൂതഃ 90 


ഹേയജ്‌ ഞേയാപൃപാക്യാനി ഭട ഹേയങ്ങാം, ജ൦ഞേയങ്ങാം, 
ആപ്യങ്ങഠം, പാക്ൃങ്ങഠം 


ഇവനാലും, 
അഗ്രയാണതഃ ടട മു൯ന്‍പേക്ൂട്ടി 
വിജ്‌ഞേയാനി ടേ അറിയപ്പെടേണ്ടവയാകുന്നു, 
തേഷാം മ: അവയില്‍ ം ഹേയാദികളില്‍ 


[4.90] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടകൂടിയതു*. 249 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


വിജ്‌ ഞേയാത്‌ ടം വിജ്‌ ഞേയത്തെ (പരമാര്‍ത്ഥ 

അന്യത്ര ഃ പ രബഹ്‌മത്തെ) 

ത്രിഷു . മൂന്നിലും 

ഉപലമ'”ഭഃ ട ഉപലമ'ഭം ട്‌ അവിദ്യാ 
കല്പനമാത്രം എന്നു 

സ്‌മൂതഃ ചേ സ്ൃരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷം---ലൌകികം മുതലായവയെ ക്രമേണ നിർദ്ദേ 
ശിച്ചതുകൊണ്ടു” അവ പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഉള്ളവയാണെന്നറു 
ശങ്കയയണ്ടാവരുതെന്നു വിചാരിച്ചു പറയുന്നു :.-.ലൌകികാ 
ദികളായ ജാഗരിതം, സ്വപ്‌നം, സുഷ്ുപ്യ്ം ഇവ മൂന്നും, 
രജ്ജുവില്‍ സര്‍പ്പുമെന്നപോലെ ആത്മാവില്‍ ഇല്ലാത്തവയാ 
യതുകൊണ്ടു്‌* (ഹേയമാകുന്നു 5: ഉപേക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ടവ 
യാണു.) മുന്‍പറഞ്ഞ “അസ്തിനാസ്ത്രീ" ത്യാദിനാലുകോടിക 
ളില്ലാത്ത പരമാര്‍ത്ഥവസ്തു ജേഞയമാ (അറിയപ്പെടേണ്ടതാ) 
കുന്നു. മൂന്നു ബാഹൈഷനെകളേയും തൃജിച്ച ഭിക്ഷവിനാല്‍ 
പ്രാപിക്കപ്പെടേണ്ടതായ പാണ്ഡിത്യം, ബാല്യം, മാനം 
എന്ന സാധനങ്ങളാണ്‌ ആപ്യങ്ങഠം. പാണ്ഡിത്യം എന്നു 
ള്ളതു", വേദാന്തതാല്‍പയ്യാഭിജ്‌ ഞത്വവും ശ്രവണവുമാകുന്നു. 
ദമ'ഭദര്‍പ്പാഹങ്കാ രാദികളില്ലായ്‌ കയും യൃക്തികൊണ്ടെ 
ശ്രുതൃര്‍ത്ഥത്തെ അനുസന്ധാനം ചെയ്യുന്നതിനുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യ 
വുമാണു ബാല്യം. നിദിധ്യാസനമെന്നു പറയുന്ന ജ്‌ ഞാനാ 
ഭ്യാസമാകുന്നു മനം. പചിക്കപ്പെടേണ്ടവയും കഷായങ്ങഠം 
എന്നു, പറയപ്പെടുന്നവയുമായ രാഗദ്വേഷമോഹാദി ദോഷ 
ങ്ങളാണു പാകൃങ്ങഠം. ഇപ്പറഞ്ഞ ഹേയാദികളെപല്പാം, 
പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ ശനത്തിനുള്ള ഉപായമെന്ന നിലയില്‍ ഭിക്ഷു 
വിനാല്‍ മുമ്പേകൂട്ടി അറിയപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. ഈ ഹേയാ 
ദികളില്‍ പരമാര്‍ത്ഥസത്ൃയവും, വിജ ഞേയവുമായ 
(ബഹമം ഒന്നൊഴിച്ച്‌ ബാക്കിയുള്ള മുന്നിലും----ഹേയം, 
ആപ്യം, പാക്യം എന്ന മൂന്നിലും-അവിദ്യനിമിത്തമുള്ള 
കല്പന മാത്രമേ ഉള്ള; അവയ്ക്കു പരമാര്‍ത്ഥ സത്ൃൃത്വമില്ല; 
എന്നു ([ബഹമവിത്തുകഴം വിചാരിക്കുന്നു. 99) 





200 മാണ്ഡൃൂക്േ്യോപനിഷത്തു* [4.91] 


കാരിക --- 
പ്രകൃത്യാ ൧ കാശവത്‌ ജ്‌ ഞേയാഃ സര്‍വേധര്‍മ്മാ അനാദയഃ 


വിദ്യതേ നഹി നാനാത്വം തേഷാം ക്വചചന കിംച്ചന 91 


സര്‍വേ ധര൪മ്മാഃ ടേ എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളും ജ എല്ലാ 
ആത്മാക്കളും 

പ്രകൃത്യാ ടേ സ്വഭാവേന 

ആകാശവത്‌ ടോ ആകാശതുല്യങ്ങളും 

അനാദയട ട അനാദികളം ച നിത്യങ്ങളം 
ആണെന്നു” 

ജ്ഞേയാ ടട അറിയപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. 

തേഷാം ഷഛച അവഗ്സു്‌ 

ക്വചന ട ഒരിടത്തും ഒരിക്കലും 

കിംചന ടോ ഒട്ടും 

നാനാത്വം ടം ഭേദം 

നഹിവിദൃതേ ടേ ഇല്പതന്നെ 





ഭാഷ്യം ---പരമാര്‍ത്ഥത്തില്‍, എല്ലാ ആത്മാക്കളും, 
സൂക്ഷൃത്വം, നിരവയവത്വം, നിരഞ്ജനത്വം, സര്‍വഗതത്വം 
ഇവകൊണ്ടു”, ആകാശതുല്യങ്ങളും നിതൃങ്ങളുമാണെന്നു 
മുമുക്ഷുക്കഠം അറിയണം. ബഘവചനം പറഞ്ഞതുകൊണ്ടു" 
ആത്മാക്കരക്കു ഭേദമുണ്ടെന്നു ശങ്കിക്കേണ്ട, അവയ്ക്കു” ഒരിടത്തും 
ഒരിക്കലും ഒട്ടം ഭേദധില്പതന്നെ. അവജയെല്ലാമൊന്നുതന്നെ 
യെന്നു സാരം. 


കാരിക--- 
ആദിബുദ്ധാഃപ്രകൃതൊ്ൈവ സര്‍വേ ധര്‍മ്മാഃസുനിശ്ചിതാഃ 
യസ്ധ്യൈവം ഭവതി ക്ഷാന്തിഃ സോ മൃതത്വായകല്പതേ. 92 


സര്‍വേധര്‍മ്മാഃ ജു എല്പാ ആത്മാക്കളം 

സുനിശ്ചിതാഃ ളി നിത്ൃനിശ്ചിതസ്വരൂപങ്ങളായിട്ടു 
പ്രകൃത്യാ ഏവ ടാ പ്രകൃത്യാതന്നെ 

ആദിബുദ്ധാഃ ജേ ആദിയില്‍തന്നെ ബോധത്തിനു 


വിഷയമായിട്ടുള്ളവയാകുന്നു 


[3.92] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു'. ൧01. 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


യസ്യ ജ ഏതു മുമുക്ഷുവിനു്‌ 

ഏവം ജേ ഇപ്രകാരം 

ക്ഷാന്തിഃ അ ബോധവും നിശ്ചയവും ആവശ്ൃമി 
ല്വായ“ക 

ഭവതാ ടം ഉണ്ടാകുന്നുവോ 

സഃ യ അവന്‍ 

അമൃതത്വായ ചോ അമൃതത്വത്തിനു്‌ ം. മോക്ഷത്തിനു 

കല്പതേ ച സമരത്ഥനായിത്തീരുന്നു. 


ഭാഷ്യം---ധര്‍മ്മങ്ങഠം ജ“ഞേയങ്ങളാകുന്നതും സംവ്ൃതി 
കൊണ്ടുമാത്രമാണു" എന്നു പറയുന്നു. നിത്ൃപ്രകാശസ്വരൂപ 
നായ സൂയ്യനെപ്പോലെ എല്ലാ ആത്മാക്കളും പ്രകൃത്യാതന്നെ 
നിതയ ബോധസ്വരൂപരാകുന്നു. അവ നിതൃനിശ്ചയസ്വരൂപ 
ങ്ങളാകയാല്‍ രവഗന്ത്റു നിശ്ചയമുണ്ടാക്കേണ്ട ആവശ്യവുമില്ല. 
ആത്മാക്കളുടെ രൂപം ഇങ്ങനെയാണോ അങ്ങനെയാണോ 
എന്നുള്ള സന്ദേഹത്തിനു വിഷ യമല്പാത്തതിനാല്‍ അതിന്‍െര 
നിശ്ചയം വരുത്തേണ്ട ആവശ്യമില്ലെന്നു സാരം. സൂയുന്‍ 
ഒരിക്കലും സ്വാര്‍ത്ഥമായോ പരാര്‍ത്ഥമായോ മറെറാരു പ്രകാ 
ശത്തെ അപേക്ഷിക്കാത്തതുപോലെ ആത്മാവില്‍ തനിക്കുവേ 
ണ്ടിയോ അന്യനുവേണ്ടിയേ£ ബോധവും നിശ്ചയവും ഉണ്ട 
ക്കേണ്ട ആവശ്യൃമില്പാത്തതു” ഏതു മുമുക്ഷുവിനാണോ, അവന്‍ 


അമുതത്വത്തിനു” -. മോക്ഷത്തിനു” ---- സമര്‍ത്ഥനായിത്തീ 
രുന്നു. 92 
കാരിക -ട 


ആദിശാന്താഹൃനല്‍ പന്നാഃ പ്രകൃ തൊൃവ സുനിര്‍ വ്ൃതാഃ 


സര്‍വേ ധര്‍മ്മാഃ സമാഭിന്നാ അജം സാമ്യം വിശാരദം. 93 


സര്‍ വേ ധര്‍മ്മാഃ ടോ എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളും 
പ്രകൃത്യാ ഏവ ടാ പ്രകൃത്യാതന്നെ 
ആദിശാന്താഃ ടേ നിതൃശാന്തങ്ങളം 
സുനിര്‍വുതാഃ ടേ വേണ്ടുംവണ്ണം ഉപരതമായ 


സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയവയ്യം 
സമാഭിന്നാഃ ച സമങ്ങളം ഭേദമില്പാത്തവയ്യം 
ആകുന്നു. 


൫൧ മാണ്ഡൂ ക്രയോപനിഷത്തു”. [4.93] 


വിശാരദം ച ആത്മതത്ത്വം വിശുദ്‌ധവും 
അജം ടേ അജവും 
സാമ്യം ച സാമ്ൃരൂപവുമാകുന്നു. 


ഭാഷ്ൃം----ശാന്തിയയം ആത്മാവില്‍ ഉണ്ടാക്കേണ്ട ആവശ്യ 
മില്ലെന്ന പറയുന്നു----എല്പാ ആത്മാക്കളും പ്രകൃത്യാതന്നെ 
നിതൃശാന്തങ്ങളം ഏററവും അടങ്ങിയ സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയ 
വയ്യം സദാ ഏകരൂപങ്ങളും ഭേദമില്ലാത്തവയുമാകുന്നു. ആത്മ 
തത്വം വിശുദ്ധവും അദഃവും സാമ്ൃസ്വരൂപവുമാകുന്നു. 
അതിനാല്‍ ശാന്തിയോ മോക്ഷമോ ഉണ്ടാക്കേണ്ട ആവശ്യമി 
ല്ലെന്നു സാരം. നിത്യവും ഏകവുമായ സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയ 
വസ്തുവില്‍, ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്ന യാതൊന്നും പ്രയോജനമുള്ള 
തായിരിക്കയില്ലല്പോ. 


കാരിക 
വൈശാരദ്യം ത വൈനാസ്സി ഭേദേവിചരതാം സദാ 


ഭേദനിമ്‌നാഃ പൃഥഗ്വാദാസ്തസ്മാത്തേ കൃപണാഃ സ്മൃതാഃ 94 


പൃഥഗ്വാദാഃ ച വസ്ത പലതാണെന്നു വാദിക്കുന്ന 
വര്‍ ഛ ദ്വൈതികഠം 

ഭേദനിമ"നാഃ ക ഭേദത്തെ (൭ സംസാരത്തെ) അനുഗ 
മിക്കുന്നവരാകുന്നു. 

സദാ ക എപ്പോഴും 

ഭേദേ ചം ഭേദത്തില്‍ 

വിചരതാം ച വിചരിക്കുന്നവര്‍ക്കു്‌ 

വൈശാരദ്യം ട വിശുദ്ധി 

ന അസ്ധിവൈ ക: ഇല്ല. 

തസ്മാത്‌ ടേ: അതിനാല്‍ 

തേ ടേ അവര്‍ 

കൃപണാട ടേ കൃപ്പണന്മാര എന്നു 

സഃമുതാഃ ച സ്രിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം ---മേല്‍പറഞ്ഞ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ അറിഞ്ഞി 
ട്ടള്ളവര്‍തന്നെയാണു ലോകത്തില്‍ അകൃപണന്മാര്‍; മററുള്ള 
വര്‍ കൃപണന്മാരാകുന്നു എന്നു പറയുന്നു:--വസ്ത പലതാ 


[4.94] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” ൧൫3 
ന അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ണെന്നു വാദിക്കുന്നവര്‍ സംസാരത്തെ അനുഗമിക്കുന്നവരാ 
കുന്നു. എപ്പോഴും അവിദ്യാകല്പിതമായ ദ്വൈതമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 
സഞ്ചരിക്കുന്ന അവര്‍ക്കു വിശുദ്ധി ഇല്ല. അതിനാല്‍ അവര്‍ 
കൃപണന്മാര്‍--ക്ഷുദ്രന്മാര്‍---.ആകുന്നു. 94 


കാരിക... 


അജേ സാമ്യേതു യേ കേചിദ്‌ ഭവിഷ്ൃന്തിസുനിശ്ചിതാഃ 
തേഹിലോകേ മഹാജ്ഞാനാസ്തുച്ച ലോകോ നഗാഹതേ. 95 


കിംതു ടേ എന്നാല്‍, 

യേ കേചചിത്‌ ടേ ആരാണോ 

അജേ: ജട അജമായ 

സാമ്യയേ ജ്‌ സാമ്യത്തില്‍ ടട സാമൃസ്വരൂപമായ 
പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തില്‍ 

സുനിശ്ചിതാഃ ടേ നല്ലവണ്ണം നിശ്ചയമുള്ള വരായിരി 
ക്കുന്നതു”, 

തേഹാി ടട അവര്‍തന്നെയാണ്‌ 

ലോകേ - ലോകത്തില്‍ 

മഹാജ്ഞാനാഃ 


ടം നിരതിശയമായ വിഷയത്തോട 
കൂടിയ ജ്ഞാനമുള്ള വര്‍ 
അതിനെ -- ആ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ 
ലോകഃ ചേ ലോകം ടം സാമാനൃയബുഭ്ധിയോട 
കൂടിയ മററു ലോകം 


തത്‌ 


ന ഗാഹതേ ച്ച 


വിഷയീകരിക്കുന്നുമില്ല. 


ഭാഷ്യം അങ്ങനെയുള്ള ഈ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം, മഹാ 
ത്മാക്കളല്പാത്തവരും അപണ്ഡിതന്മാരും, വേദാന്തത്തിനു 
പുറമേ നില്‍ക്കുന്നവരും, അല്പബുദ്ധികളമായ ക്ഷുദ്രന്മാക്കു്‌ 
അറിയാന്‍ സാധിക്കയില്ല എന്നു പറയുന്നു:---സ്റ്രീകളോ പുരു 
ഷന്മാരോ ആരായാലും, അജവും സാമൃസ്വരൂപവുമായ 
പരമാരത്ഥതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ചു”, ഇതു ഇന്നപ്രകാരംതന്നെയാ 
ണെന്നു നല്ല നിശ്ചയം വന്നിട്ടുള്ളവര്‍തന്നെയാണു”, ലോക 
ത്തില്‍ നിരതിശയമായ തത്ത്വത്തെക്കുറിച്ചു ജ്ഞാനമുള്ളവര്‍; 
അങ്ങനെ അവര്‍ അറിയ്യന്ന പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ സാമാനൃ 
ബുദ്ധിയായ മററു ലോകം അറിയുകയില്ല. 


൧൫൭൭ മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” [2.95] 


*€സര്‍വ്ഭൂതാത്മ ഭൂതസ്ധ്യ സര്‍ വഭൂതഹിതസ്ധ്യ ച 
ദേവാ അപിമാര്‍ഗ്ലേമുഹ്ൃയന്തി, അപദസ്യ മനീഷിണഃ 
ശകുനീനാമി വായ / കാശേ ഗതിരന്നൈവോപലഭ്യതേ?? 


(ബ്രഹ്മാദിസ്പംബപയ്യന്തങ്ങളായ എല്പാ ഭൂതങ്ങളുടേയും 
ആത്മാവായ ബ്രഹ്മമായിത്തീര്‍ന്നിട്ടുള്ളവനും അതുകൊണ്ടു 
തന്നെ സര്‍വ്വഭൂത ങ്ങഠംക്കും പരമഹിതനും, പരമപ്രേമാസ്റുദ 
മായതുകൊണ്ടുതന്നെ പരമസുഖാത്മകനും, പ്രാപിക്കേണ്ട 
തായി പുരുഷാര്‍ത്ഥമൊന്നുമില്ലാത്തവനും ആയ വിദ്വാന്‍െറ 
മാര്‍ഗത്തില്‍, പദമന്വേഷിച്ചു്‌, വിദ്യാവാന്മാരായ ദേവന്മാര്‍ 
പോലും അറിയാതെ കുഴങ്ങുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ ആകാശത്തില്‍ 
പക്ഷികളുടെ ഗതി എങ്ങനെയോ, അതുപോലേ, ഗമിക്കേ 
ണ്ടതായി സ്ഥാനമൊന്നുമില്ലാത്തവനും പരിപൂര്‍ണ്ണുനുമായ 
വിദ്വാന്‍െറ ഗതി, അറിയയവാന്‍ വിഷമമാകുന്നു) എന്നു 
സ്‌മൃതിയുണ്ടു”. 99 


കാരിക. 
അജേഷ്വജമസംക്രാന്തം ധര്‍മ്മേഷുജ്ഞാനമിഷ്ൃതേ; 
യതോ നക്രമതേ ജഞാനമസങ്‌ഗം തേന കീര്‍ത്തിതം. 96 


അജേഷു ജട അജങ്ങളായ 

ധര്‍മ്മേഷു ജാ ധര്‍മ്മങ്ങളില്‍ 

അജം ചേ അടവും 

അസംക്രാന്തം ട മറെറാന്നില്‍ സംക്രമിക്കാത്തതും 
ആയ 

ജ്ഞാനം ടേ ജ്ഞാനം 

ഇഷ്യൃതേ ജട അംഗീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 

ജ്ഞാനം മ്മ അജമായ ആ ജ്‌ഞാനം 

യതഃ നക്രമതേതേന .ം മറെറാന്നില്‍ സംക്രമിക്കാത്തതു 
കൊണ്ടോണു* 

അസംഗം ച സംഗമില്പാത്തതെന്നു” ഛ ആകാശ 
തുല്യമെന്നു” 


കീര്‍ത്തിതം ടോ പറയപ്പപെട്ടതു”. 


[4.96] ശാങ്കരഭാഷസാരത്തോടുകൂടിയതു”. ക35 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഭാഷ്യം----പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെ അറിയയന്നവര്‍ മഹാ 
ജാഞാനന്മാരാണെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. വസ്തൃപരിച്ചോദമുണ്ടെ 
ക്കില്‍ ജ്‌ഞാനം മഹത്താകുന്നതെങ്ങനെയാണെന്നു പറയ 
ന്നു:---അനുല്‍പന്നങ്ങളം അചലങ്ങളുമായ ആത്മാക്കളില്‍ 
ഉള്ള ജ്‌ഞാനം സൂയൂനില്‍ ചുടും പ്രകാശവുമെന്നപോലേ 
അജവും അചലവുമാണെന്നും, അതുകൊണ്ട്‌ അതു മറെറാന്നില്‍ 
സംക്രമിക്കാത്തതാണെന്നും അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
മറെറാന്നില്‍ സംക്രമിക്കാത്തതുകൊണ്ടാനെ” അതു” അസംഗ 
മാണെന്ന്‌ -ആകാശതുല്യമാണെന്നു”.....മുമ്വേ പറഞ്ഞതു”. 96 


കാരിക.” 


അണുമാത്രേ /” പി വൈധര്‍മ്മ്യേ ജായമാനേ വിപശ്ചിതഃ 
അസംഗതാ സദാ നാസ്തി കിമുതാ”  വരണച്ൃതിഃ 97 





അണുമാത്രേ അപി ടേ അണ്ുമാത്രമായ ട അല്പമായ 

വൈധരര്‍മ്മോേ ) വൈധര്‍മ്മൃം പോല്ലം 

ജായ മാനേ ടട ഉണ്ടാകുന്നപക്ഷം, 

അവിപശ്ചിതഃ ടാ അവിവേകിഷ്ക്കു* 

അസംഗതാ ടം അസംഗത്വം 

സദാ ച ഒരിക്കലും 

ന അസ്തി ട ഉണ്ടാകയില്ല. 

ആവരണച്യതിഃ  ആവരണനാശം ടബന്ധനാശം 

കിമുത ജം: പിന്നെ പറയേണമോ? 
ഭാഷ്യം---മററു വാദികളുടെ മതമനുസരിച്ചു”, വസ്തുവില്‍, 


അകത്തോ പുറത്തോ അല്പമെങ്കിലും വൈധര്‍മ്മൃമുള്ളപക്ഷം, 
അവിവേകിക്ക്‌ അസംഗത്വം ഒരിക്കല്യം ഉണ്ടാകയില്ല; 
പിന്നെ, ബന്ധനാശമുണ്ടാകയില്ലെന്നു പ്രത്യേകം പറയേ 
ണ്ടല്പോ. 98 


കാരിക--- 
അലബ്‌ധാവരണാഃ സര്‍വേ ധര്‍മ്മാഃ പ്രകൃതി നിര്‍മ്മലാഃ 
ആദാ ബുദ്ധാ സൃഥാ മുക്താ ബുദ്ധ്ൃന്ത ഇതി നായകാ 98 


256 മാണ്ഡൃക്യോപനിഷത്തു” [4.98] 


സര്‍വേ ധര്‍മ്മാഃ ടട എല്പാ ധര്‍മ്മങ്ങളും ൭ എല്ലാ 
ആത്മാക്കളം 

അലബ്‌ധാവരണാഃ കക ആവരണ(അവിദ്യാദിബന്ധന) 
മില്പാത്തവയും 

പ്രകൃതിനിര്‍മ്മലാഃ ടട സ്വഭാവേനതന്നെ ശുദ്ധങ്ങളും 

ആദാ ജാ ആദിയില്‍ 

ബുദ്ധാഃ ത്ത ബുദ്‌ധങ്ങളും 

തഥാ ടട അതുപോലേ 

മുക്താഃ ക മുക്തങ്ങളുമാകുന്നു. 

ബുധ്യന്തേഇതി ച ബോധപ്പെടുന്നു എന്നുള്ളതു" 

നായകാഃ ടു നായകന്മാര(്ബോധിക്കുന്നതിനു 
സ്മമര്‍ത്ഥന്മാര)എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലാകുന്നു. 


ഭാഷ്യം---മററു മതക്കാര്‍ക്ക്‌” ആവരണച്ൃതി ഉണ്ടാക 
യില്ലെന്ന പറയുമ്പോഠം തങ്ങളുടെ സിദ്ധാന്തത്തില്‍ ധര്‍മ്മ 
ങ്ങഠംക്കു” ആവരണമണ്ടെന്നു സ്വികരിക്കുന്നതായി വന്നുകൂടുന്ന 
തിനാല്‍, അങ്ങനെ സ്വീകരിക്കുന്നില്ലെന്നു പറയുന്നു: 
എല്പഠ ധര്‍മ്മങ്ങളം, അവിദ്യാബന്ധനമില്പാത്തവയും, നിത്യ 
ശ്രദ്ധബുദ്ധമുക്തസ്വഭാവങ്ങളും ആകുന്നു. എന്നാല്‍ പിന്നെ 
ആത്മാക്കഠം ബോധപ്പെടുന്നു എന്നു പറയയസതെങ്ങനെയാ 
ണെന്നു ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ പറയാം: ... അതിന്‍െറ 
അര്‍ത്ഥം ആത്മാക്കാംക്കു ബോധമുണ്ടാകുന്നു എന്നല്ല; അറിയു 
ന്നതിനു സമര്‍ത്ഥന്മാര്‍._.ബോധ ശക്തിയുള്ള സ്വഭാവത്തോട 
കൂടിയവര്‍ എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥമേ അതിനുള്ള. നിത്യപ്രകാശ 
സ്വരൂപനാണെങ്കിലും സൂയ്യന്‍ പ്രകാശിക്കുന്നു എന്നും ഒരിക്ക 
ലും പോകുന്നവയല്ലെങ്കിലും പര്‍വതങ്ങാം നില്ലുന്നു എന്നും 
പറയാറുണ്ടല്ലോ. അതുകൊണ്ടു പ്രകൃതി പ്രതൃയങ്ങടം മുഖ്യ 
ങ്ങളായ ക്രിയയേയും കര്‍ത്താവിനേയും മാത്രമേ കുറിസ്റ്റു 
എന്നു നിയമമില്ലെന്നു സാരം. 98 


കാരിക---- 
ക്രമതേ നഹി ബുദ്ധസ്യ ജ്‌ഞാനം ധര്‍മ്മേഷു തായിനഃ 
സര്‍ വേധര്‍മ്മാസ്പൂഥാ; ജ്‌ഞാനം നൈതദ്‌ ബുദ്ധേന ഭാഷിതം. 99 


[3.99] ശാങ്കരഭാഷ്യസ്ാരത്തോടുകൂടിയതു” 7 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


തായിന$ ച തായിയായ.ം.പടര്‍ച്ചയുള്ള ം ആകാശം 
പോലെ സിരന്തരനായ 

ബുദ്ധസ്വൃയ ച ബുദ്ധന്നു” ട പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശിസ്ക്കു്‌” 

ധര്‍മ്മേഷു ട ധര്‍മ്മങ്ങളിലുള്ള 

ജാഞാനം ച ജഞാനം 

നഹിക്രമതേ : വിഷയാത്തരങ്ങളില്‍ സംക്രമിക്കുന്നില്. 

സര്‍ വേധര്‍മ്മാഃ ൭ എല്ലാ ധര്‍മ്മങ്ങളും ടട: എല്പാ ആത്മാ 
ക്കളും 

തഥാ ടം അതുപോലേതന്നെ ച ജ്‌ ഞാനംപോ 


ലേതന്നെ സംക്രമിക്കുന്നില്ല. 


ഏതത്‌ ജ൦ഞാനം --: ജ്‌ ഞാനമെന്നും ജ്‌ ഞേയമെന്നും 
ജാ ഞാതാവെന്നുമുള്ള ഭേദമില്ലാത്ത 
അദയമായ ഈ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം 


ന ബുദ്ധേനഭാഷിതം ം ബുദ്‌ധനാല്‍ പറയപ്പെട്ടതല്ല. 


ഭാഷ്യം-ആത്മാവിനു മുഖ്യമായ ബോദ്‌ധ്ൃത്വം സംഭ 
വിക്കാപുന്നതായിരിക്കുമ്പോഠം, അതുതന്നെ അംഗീകരിക്കാ 
ത്തതെന്താണെന്നു” ആശങ്കിച്ചു സമാധാനം പറയുന്നു.---ആകാ 
ശംപോലേ നിരന്തരനായ, അല്ലെങ്കില്‍ പൃൂജയയള്ളവനോ, 
പ്രജ്‌ ഞയുള്ളവനോ ആയ, പരമാര്‍ത്ഥ ദര്‍ശിക്കു”, സൂയുനി 
ലുള്ള പ്രഭപോലേ ആത്മാക്കളിലുള്ള ജ്‌ഞാനം മററു വിഷയ 
ങ്ങളില്‍ സംക്രമിക്കുന്നില്ല. അതുപോലേ ആത്മാക്കളും 
ആകാശതുല്ൃങ്ങളായതുകൊണ്ട മറെറാരു വിഷയത്തിലും 
സംക്രമിക്കുന്നില്പ. :“ജാഞാനേ നാ / കാശകല്ലേന'” ഇത്യാ 
ദികൊണ്ടു്‌ ആദ്യം പറഞ്ഞതുതന്നെയാണ്‌, ആകാശംപോലേ 
നിരന്തരനായ ബുദധന്‍െറ ആകാശതുല്യമായു ഈ ജ്‌ഞാനം 
അവനല്ലാതെ വേറേയല്ലാത്തതുകൊണ്ട മറെറാരു വിഷയ 
ത്തിലും സംക്രമിക്കുന്നില്ല എന്നും അതുപോലെതന്നെ ആണു* 
ആത്മാക്കുളമെന്നും ഇവിടെ പറഞ്ഞതു”. ആത്മതത്ത്വം, ആകാ 
ശംപോലെ അചലവും, അവിക്രിയവും, നിരവയവവ്ും 
നിത്യവും അദ്വിതീയവും അസംഗവുയം അദൃശ്യവും അഗ്രാഹൃ 
വും വിശപ്പു മുതലായവയെ കടന്നതുമായ ബ്രഹ്മമാകുന്നു. 
“നഹിദ്രഷട്ടര്‍ദ്ദഷ്ടേര്‍വിപരിലോപോ വിദ്യതേ?” (ദൂഷ്യാ 
വിനന്‍െറ ദര്‍ശനത്തിനു” നാശമില്ല) എന്നു ശ്രുതിയുണ്ട്‌” 


268 മാണ്ഡുക്യോപനിഷത്തു"” [4.99ു 
[ 


ജ്ഞാനമെന്നും, ജേഞയമെന്നും, ജ്ഞാതാവെന്നമുള്ള ഭേദമി 
ല്രാത്തതും അദ്വയവുമായ ഈ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം ബുദ്ധന്‍ 
പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതല്പ. അദ്വയവസ്തരവിന്‍െറ സാമീപൃമായ 
ബാഹ്യാര്‍ത്ഥനിരാകരണവും, ജ്ഞാനം മാത്രമേ ഉള്ള എന്നുള്ള 
കല്പനയും പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ ശികളം പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതാണെങ്കിലും, 
പരമാര്‍ത്ഥ തത്ത്വമായ ഈ അദ്വൈതം വേദാന്തങ്ങളില്‍നി 
ന്നുതന്നെ അറിയപ്പെടേണ്ടതാണെന്നര്‍ത്ഥം. 99 


കാരിക---. 
ദുര്‍ദ്ദര്‍ശമതിഗമ്‌ഭീരമജം സാമ്യം വിശാരദം 
ബുദ്‌ധ്വാ പദമനാനാത്വം നമസ്‌കര്‍മ്മോയഥാബലം 100 


ഗാഡപാദീയകാരികകഠം കഴിഞ്ഞു. 


ദര്‍ദ്ൃശം ടേ ദര്‍ശിപ്പാന്‍ പ്രയാസമുള്ളതും 
അതിഗമ്‌ഭീരം ടോ ഏററവും ദുഷ“പ്രവേശവും 
അജം - ജനനമില്ലാത്തതും 

സാമ്യം ടേ സാമൃസ്വരൂപവും 

' വിശാരദം ടേ വിശുദ്ധവും 
അനാനാത്വം ട്‌. നാനാത്വമില്ലാത്തതുമായ 
വദം ടാ പദത്തെ 

ബുദ്ധ്വാ ത്തു അറിഞ്ഞിട്ടു 

യഥാബലം ടു യഥാശക്തി 

നമസ്‌ കുര്‍മ്മഃ ടേ നാം നമസ്ത്റരിക്കുന്നു. 


ഭാഷ്യം...ശാസ്ര്ത്തിന്‍െറ ഒടുവില്‍, പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വ 
ത്തെ സ്മൃതിക്കുന്നതിനായി അതിനു നമസ്ത്റാരം പറയുന്നു:-- 
ദര്‍ശിപ്പാന്‍ വളരെ പ്രയാസമുള്ളതും (അസ്ലി"* “നാസ്തി”? 
ഇത്യാദി നാല്യകോടികളമില്പാത്തതായതുകൊണ്ടു” അറിവാന്‍ 
പ്രയാസമുള്ളതും) അതുകൊണ്ടുതന്നെ സമുദ്രംപോലേ ഗംഭീര 
വും അന്തഃകരണസംസ്റാരം സിദ്‌ധിച്ചിട്ടില്ലാത്തവര്‍ക്കു 
പ്രവേശിപ്പാന്‍ എളുപ്പമില്പാത്തതും, ജനനമില്ലാത്തതും, 
സര്‍വസാമ്ൃയസ്വരൂപവും, വിശുദ്‌ധവും നാനാത്വമില്പാത്തതു 
മായ പദത്തെ അറിഞ്ഞു“, അതായിത്തീന്നു, അതു വൃവഹാ 
രത്തിനു വിഷയമല്ലെങ്കിലും, മായാശക്തിയെ അനുസരിച്ചു" 
അതിനു വ്യവഹാരവിഷയത്വം കല്ലിച്ചു”, അതിനായി നാം 
യഥാശക്തി നമസ്ത്ാരം ചെയ്യുന്നു. 100 


ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” 259 
അലാതശാന്തിപ്രകരണം 


ഭാഷൃകാരന്‍െറ മംഗലകശ്തോക ങ്ങഠം:-- 


ദ്രോ---അജമപി ജനിയോഗം പ്രാപദൈശ്വര്യയോഗാ.-. 
ദഗതി ച ഗതിമത്താം പ്രാപദേകംഹൃനേകം 
വിവിധവിഷയധര്‍മ്മഗ്രാഹിമുശ്ധേക്ഷണാനാം 
പ്രണതഭയവിഹംതൃബ്രഹ്മയത്‌തന്നതോ സ്മി. 1 


സാരം--യാതൊരു ബ്രഹ്മം, വാസ്പവത്തില്‍ ജന്മാദി 
വികാരങ്ങളൊന്നുമില്പാത്തതാണെങ്കിലും, തന്‍െറ ശക്തി 
യായ അനിര്‍വാചക്യാജ്ഞാനത്തിന്‍െറ വൈഭവമാകുന്ന 
യോഗത്താല്‍, ആകാശാദികളായ കായ്യുങ്ങളടെ സ്വരൂപ 
ത്തില്‍ ജന്മസംബന്ധമുള്ളതായിത്തീന്നു”, ജഗത്തിന്‍െറ നിദാ 
നമെന്നുള്ള വ്ൃപദേശത്തോടുകൂടിയതായിരിക്കുന്നുപോ; അതു 
പോലേ, യാതൊന്ന്‌, കൂടസ്ഥവും വിഭവുമായതുകൊണ്ടു" 
ഗതിയില്ലാതെ നിശ്ചലമായി സ്ഥിതിച്ചെയ്യുന്നതാണെങ്കിലും 
ഗതിയോടുകൂടിയിരിക്കുന്ന അവസ്ഥയേ (ഗന്തവ്ൃയമെന്നുള്ള 
അവസ്ഥയ) പ്രാപിച്ചിരിക്കുന്നവോ, യാതൊന്നു” വാസ്തവ 
ത്തില്‍ സമസ്പുഭേദങ്ങളും നീങ്ങിയതും ഏകരസവും അദ്വിതീ 
യവുമാണെന്നു്‌ ഉപനിഷത്തുകളാല്‍ സ്വീകരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ടെ 
ലിലും, വിവിധങ്ങളായ വിഷയധര്‍മ്മങ്ങളെ ഗ്രഹിക്കുന്ന 
വിവേക ശൂന്യമായ ദര്‍ശനത്തോടകൂടിയ വക്കു, അനാദി 
യായ അവിദ്യനിമിത്തം ജീവാത്മാക്കളെന്നും ജഗദീശ്വര 
നെനും മററും അനേകമെന്നപോലേ തോന്നുന്നതായിരിക്കു 
ന്നുവോ, തന്നില്‍ വണക്കവും നിഷ്കയുമുള്ള വര്‍ക്കു” അവിദ്യയയം 
അതിനെറ കായ്യുവുമാകുന്ന ഭയത്തെ നശിപ്പിക്കുന്ന ആ ബ്രഹ്മ 
ത്തെ ഞാന്‍ നമസ്ത്രരിക്കുന്നു. 1, 


ശ്രോ----പ്രജഞാവൈശാഖവേധക്ഷുഭിതജലനിധേര്‍ വേദ-- 
നാമ്‌ നോ ന്തരസ്ഥം 
ഭൂതാന്യാലോക്ൃയമഗ്നാനൃവിരതജനനഗ്രാഹഘോരേസമുദ്രേ 
കാരുണ്യാദുദൃധാരാമൃതമിദമമരൈദുര്‍ല്പഭം ഭൂതഹേതോ-- 
സൂസ്തം പൂജ്യാഭിപൂജ്യം പരമഗുരുവരം 
പാദപാതൈര്‍ന്നതോയ സ്മി 2 


സാരം ---ആരാണോ പ്രാണികളെ അനവരതമുള്ള ജനന 
വാകന്ന ജലജന്തുക്കളാല്‍ ഭയങ്കരമായ സംസാരസമുദ്രത്തില്‍ 


60 മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു്‌. 


മുങ്ങിയവരായിക്കണ്ടിട്ടു”, കാരുണ്യത്താല്‍, ആ ഭൂത ങ്ങഠംക്ക്‌ 
ഉപകാരത്തിനായിട്ടു”, വേദമാകുന്ന സമുദ്രത്തെ തന്‍െറ 
ബുദധിയാകുന്ന മത്തിട്ടു കടഞ്ഞു”, അതിന്‍െറ ഉള്ളില്‍ ഇരു 
ന്നതും ദേവന്മാക്കുപോലും ദുര്‍ല്പഭവുമായ ഈ ജ്ഞാനാമൃതത്തെ 
ഉദ്ധരിച്ചതു”, പൂജ്ൃന്മാരായ ശുരുക്കന്മാക്കുപോലും പൂജ്യനായ 
ഈ പരമഗുരു വരനെ ഞാന്‍ പലവട്ടം പാദങ്ങളില്‍ പതിച്ചു 
നമസ്ത്റരിക്കുന്നു. 4 


ശ്രോ--യല്‍പ്രജ്ഞാലോക ഭാസാ പ്രതിഹതിമഗമല്‍ 
സ്വാന്തമോഹാന്ധകാരോ 


മജേജാന്മജ്ജച്ച ഘോരേഹൃസകൃടദ്പജനോദന്വതി ത്രാസനേമേ 
യല്‍പാദാവാശ്രിതാനാം ശ്രതിശമവിനയ്പ്രാപ്ലി 
രഗ്ര്യാഹ്യമോഘാ 
തല്‍പാദൌപാവനീയാ ഭവഭയ വിനുദര 
സര്‍വഭാവൈര്‍ന്നമസ്. 8 


ഭയങ്കരമായ സം സാരസ്മദ്രത്തില്‍ കൂടക്ളടെ താഴുകയ്യം 
പൊങ്ങുകയും ചെയ്യുന്ന, എന്‍െറ അന്തകരണത്തിലേ അവി 
വേകത്തിനു കാരണമായ അനാദ്യജ്ഞാനമാകുന്ന കൂരിരുട്ട്‌, 
ആരുടെ ബുദ്‌ധിയാകുന്ന വെളിച്ചത്തിന്‍െറ ദീഫ്ികൊണ്ടു 
നശിച്ചുവോ, ആരുടെ പാദങ്ങളെ ആശ്രയിക്കുന്നവക്കു, 
ശ്രവണം, മനനം, നിദിധ്യാസനം, ശാന്തി, വിനയം ഇവ, 
ഒരിക്കലും ഇളക്കമില്പാത്തവിധത്തിലും സഫലമായും 
സിദാധിക്കുമോ, അദ്ദേഹത്തിന്‍െറ സര്‍വജഗല്‍പാവനങ്ങ 
ളായ പാദങ്ങളെ വാങ്‌മനഃകായങ്ങളെക്കൊണ്ടു്‌" ഞാന്‍ 


നമസ്‌കരിക്കുന്നു. 3 


ഗോവിന്ദഭഗവല്‍പുജ്യപാദശിഷ്യനും പരമഹംസപരി 
വ്രാജകാചായ്യുനുമായ ശങ്കരഭഗവാന്‍െറ കൃതിയായ ഗാരഡപാ 
ദീയാഗമശാസ്ര്രവിവരണത്തില്‍ അലാതശാ ന്തി എന്ന നാലാം 
പ്രകരണം കഴിഞ്ഞു. 


ഗ്രന്ഥവും കഴിഞ്ഞും 


ഇം... 


മ്രത്തങ്ങളുടെ അനു്രമണിക 


. അമാത്തശ്ചതുര്‍ത്ഥോ, വൃവഹാരൃയ$ 
ഏഷ സര്‍വേശ്വര ഏഷ സരവ്വജ്ഞഃ 
ഓമിത്യേതദക്ഷരകിദം സര്‍വ്വം 
ആരഗരിതസ്ഥാനോ ബഹിഃപ്രജ്ഞഃ സപ്യാംഗഃ 
ജാഗരിതസ്ഥാനോ വൈശ്വാനരോ കാരഃ 
നാന്തഃപ്രജ്ഞം ന ബഹിഃപ്രജ്ഞം 
യത്ര സുപഫ്യോ ന കംചന കാമം കാമയതേ 
സര്‍വം ഹോതദ്‌ ബ്രഹ്മ അയമാത്മാ ബ്രഹ്മ 
സുഷുപ്പസ്ഥാനഃ പ്രാജേഞാ മകാരഃ 
സ്വോ് യമാത്മാദ്ധ്യക്ഷരം. 
സ്വപ]ിസ്ഥാനസ്സൈജസ ഉകാരോ 


സ്വപ്സ്ഥാനോ/ ന്തഃപ്രജ്ഞഃ സ്ലാം ഗ$ 


ചൂ്ടട്ന്ന 


മു 
൫ 
റ) 
ര്‍) 
൫൭ 
ന്നു 
രു 
൭ 
യു 
൫ 
൭ 
൭ 


പേജ്‌ 


൭8 
16 


50 
34 
13 


53 

49 

51 
12 


ക3രികകളുടെ അനാുക്രമണിക 


അകല്പകമജം ജ്ഞാനം 
അകാരോ നയതേ വിശ്വം 
അജഃ കല്ലിതസംവൃത്യാ 
അജമനിദ്രമസ്വപ്പം 
അജമനിദ്രമസ്വപ്പം 

അജാതം ജായതേ യസ്താത്‌ 
അജാതസ്ധ്യൈവ ധര്‍മ്മസ്യ 
അജാതന്ധ്യൈവ ഭാവസ്യ 
അജാതേസ്രുസതാം തേഷാം 
അജാദ്വൈ ജായതേ യസ്യ 
അജേഷ്വജമസംക്രാന്തം 
അജേസാമോേതുയേ 
അണുമാത്രേപി വൈധര്‍മ്മേയ 
അതോ വക്ഷ്യാമ്യകാര്‍പ്പുണ്യം 
അദീര്‍ഘത്ചാച്ച കാലസ്യ 
അദ്ധയം ച ദ്വയാഭാസം 
അദ്വയം- ച ദ്വയാഭാസം 
അദ്വൈതം പരമാര്‍ത്ഥോ ഹി 
അനാദിമായയാ സുപ്പഃ 
അനാദേരന്തവത്ത്വം ച 
അനിമിത്തസ്യ ചിത്തസ്ധ്യ 
അനിശ്ചിതാ യഥാ രജ്ജുഃ 
അത്തഃസ്ഥാനാത്തു ഭേദാനാം 
അന്യഥാ ഗൃഹ്‌ണതഃ സ്വപ്തഃ 
അപൂര്‍വം സ്ഥാനിധര്‍മ്മോ ഹി 
അഭാവശ്ച രഥാദീനാം 
അഭൂതാഭിനിവേശാദ്ധി 
അഭൂതാഭിനിവേശോ സ്ത്രി 
അമാത്രോ , നന്തമാത്രശ്ച 
അലബ്‌ധാവരണാഃസര്‍ധ്വേ 
അലാതേ സ്സന്ദമാനേ വൈ 
അവസ്ധ്വനുപലംഭം ച 


(3.33) 
(1.49) 
(.74) 


(3.6): 


(6.3 1) 
(4.29) 

(6.6) 
(3.20) 
(3.43) 
്] 
(4.96) 
(4.95) 
(3.97) 

(9.2) 

(2.2) 
(3.90) 
(6.62) 
(6.18) 
(1.9) 
(6.30) 
(6.72) 
(2. 17) 

(2.3) 


(1.5) 
(2.8) 
(9.3) 

(4.79) 

(൫.5) 

(1.29) 

(൭.98) 

(3.49) 

(4.88) 


152 

56 
233 
155 
൧98൫ 
107 
173 
139 
ക10 
180 
4൭4 
ലി 
259 
112 

66 
149 
224 
135 

46 
199 
235 

89 

6െ 

ക്‌ 

71 

ണെ 
ക37 
൭95 

6െ 
ക 
2315 
൭46 


അനുക്രമണിക 


അവ്യക്താ ഏവ യേ ന്തസ്തൂ 
അശക്തിരപരിജ്ഞാനം 
അസജ്ജാഗരിതേ ദൃഷ്റാ 
അസതോ മായയാ ജന്മ 
അസ്തി നാസ്ത്യസ്തി നാസ്തി 
അസ്സ്റന്ദമാനമലാതം 
അസ്പര്‍ശയോഗോ വൈ നാമ 
അസ്ൂര്‍ശയോഗോ വൈ നാമ 
ആത്മസത്യാനുബോധേന 
ആത്മാ ഹ്യാകാശവത്‌ 
ആദാവത്തേ ച യന്നാസ്തി 
ആദാവനത്തേ ച യന്നാസ്തി 
ആദിബുദ്ധാഃ പ്രകൃത്്യവ 
ആദിശാന്താ ഹൃനുത്‌പന്നാഃ 
ആശ്രമാസ്ധ്രിവിധാ ഹീന 
ഇച്ചാമാത്രം പ്രഭോഃ സൃഷ്യിഃ 
ഉല്ലപാദസ്യയാപ്രസിദ്ധത്വാത്‌ 
ഉത”സേക ഉദധേര്‍യദ്വത* 
ഉപലംഭാത്‌സമാചാരാത്‌ 
ഉപലംഭാത”്‌സമാചാരാത്‌ 
ഉപായേന നിഗൃഗഹ്‌ണീ-- 
പാസനാശ്രിതോ ധര്‍മ്മഃ 
ഉഭയോരപിവൈത്ഥഥ്യം 

ഉഭേ ഹൃന്യോനൃയദ്ശ്യേതേ 
ുതൂവക്രാദികാഭാസം 
ഏതൈരേഷോ , പപഥഗ്‌ 
ഏവം ന ചിത്തജാ ധര്‍മ്മാഃ 
ഏവം ന ജായതേ ചിത്തം 
ഓങ്കാരം പാദശോ വിദ്യാത" 
കംല്പയത്യാത്മനാത്മാനം 
കാരണം യസ്യ്യവൈകാഷ്യം 
കാരണാദ്ൃദൃയനനൃത്വം 
ധാര്യകാരണബദ്ധൌ താ 
വ ഇതി കാലവിദഃ 
മാടൃശ്ചതസ്റ്ര ഏതാസ്ത 


(2. 15) 
(൪. 19) 
(൫.39 
(3.28) 
(3.93) 
(6.38) 
(3.39) 
(6.2) 
(8.32) 
(3.3) 
(2.9) 
(2.98) 
(.92) 
(൭.93) 
(3.19) 
(1.8) 
(6.98) 
(8.1) 
(.42) 
(.44) 
(൫.42) 
(8.2) 
1) 
(ര.൦ണ 
(.47) 
(2.99) 
(6.54) 
(4.49) 
(1.24) 
(2.12) 
(3.11) 
(൭.12) 
(൨. 
(2.24) 
(4.84) 


9 
185 
96 
148 
40 
215 
359 
1170 
101 
113 

69 
09 
950 
26. 
193 

30 
205 
161 
09 
211. 
168 
119 

7 
228 
214 

99 
൭19 
൦ 

9 

76 
1178 
179 

41 

88 
241 


264 അനുക്രമണികു 


ക്രമതേ ന ഹി ബുദ്ധസ്ധ്യ 
ഖ്യാപൃമാനാമജാതിം തൈ$ 
ഗ്രഹണാജജാഗരിതവത്‌ 
ഗ്രഹോ ന തത്ര നോത്സര്‍ഗദ 
ഘടാദിഷു പ്രലീനേഷു 
ചരന്‍ ജാഗരിതേ ജാഗ്രത്‌ 
ചിത്തം ന സംസ്‌ പൃശത്യൃട 
ചിത്തകാലാ ഹി യേ ന്തസ്ത്ൂ 
ചിത്തസ്തുന്ദിതമേവേദം 
ജരാമരണനിരര്‍മ്മുക്താഃ 
ജാഗ്രച്ചിത്തേക്ഷണീയാസ്പോ 
മാഗ്രദ്‌വ്ൃത്താവപി ത്വന്തഃ 
മോത്യാഭാസം ചലാഭാസം 
ജീവം കല്പുയതേ പൂര്‍വ്വം 

മീ വാത്മനേഃഃ പൃഥക്ത്വം 
ജീവാത്മനോരനനൃത്വം 
ജ്ഞാനേചത്രിവിധേ 
ജഞാനേനാകാശകല്ലേന 
തത്ത്വമാധ്യാത്മിക ദൃഷ്ട്വാ 
തസ്മാദേവം വിദിത്വൈനം 
തസ്കാന്ന ജായതേ ചിത്തം 
തൈജസസ്്യോത്വവിജ”ഞാന 
ത്രിഷ ധാമസു യസ്മൂല്യം 
ത്രിഷ ധാമസു യദ്‌ഭോജ്യം 
ദക്ഷിണാക്ഷിമു ഖേ വിശവഃ 
ദുഃഖം സര്‍വമനുസ്‌മൃതൃ 
ദുര്‍ദരശമതിഗംഭീരം 

ദ്രവ്യം ദ്രവ്യസ്ധ്യ ഹേതുഃ 
ദ്വയോര്‍ദ്വയോര്‍മ്മധുജഞാനേ 
ദ്വൈതസ്യാഗ്രഹണം തുല്യം 
ധര്‍മ്മാ യ ഇതി ജായത്തേ 

ന കശ്ചിജ്ജായതേ ജീവഃ 

ന കശ്ചിജ്ജായതേ ജീവഃ 

ന നിരോധോ ന ചോത്‌- 
ന നിര്‍ഗതാ അലാതാത്തേ 


(4.99) 
(4.5) 
(.37) 
(൫.98) 
(3.4) 
(3.65) 
(2.26) 
(മ; 34 
(൫. 
(.30) 
(൭.66) 
(2.10) 
(3.35) 
(2.39) 
൫൫.14) 
(9.23) 
(൭.69) 
1) 
(9.69) 
(2.36) 
(4.28) 
(൨.20) 
൫.32) 
(5) 
(1.2) 
൫.48) 
(4.10) 
(3.53) 
(3.12) 
(1. 13) 
(൭.58 
(9.38) 
(ദ.1) 
(2.2) 
[4.0] 


2൭6 
173 
404 
158 
115 
27 
194 

78 
231 
377 
27 

74 
൫32 

80 
28 
127 
ക്ക. 
363 
108 


106 


196 
55 
൭6 
൧6 
19 

163 

2൭9 

219 

126 
44 

924 

167 

230 
96 
36 


അനുക്രമണികു 


ന നിര്‍ഗതാസ്േ വിജ്‌ ഞാ_ 
ന ഭവതൃമൃതം മര്‍ത്തൃം 

ന ഭവതൃമൂതം മര്‍ത്ത്യം 

ന യൃക്തം ദര്‍ശനം ഗത്വാ 
നാകാശസൃയ ഘടാകാശഃ 
നാജേഷു സര്‍വധര്‍മ്മേഷു 
നാത്മഭാവേന നാനേദം 
നാത്മാനം ന പരദംശ്ഷൈവ 
നാസ്ത്യസഭ്ധേതുകമസത്‌ 
നാസ്വാദയേത്സുഖ്വം തത്ര 
നിസ്മുതിരനിരനമസ്‌കാരഃ 
നിഗൃഹീതസ്യ മനസഃ 
നിമിത്തം ന സദാ ചിത്തം 
നിവ്ൃത്തസ്വ്യാപ്രവൃത്തസ്ധൃ 
നിവൃത്തേഃ സരവദുഃഖാനാം 
നിശ്ചിതായാം യഥാ രജ്ജ്വാം 
നേഹ നാനേതി ചാമ്‌നായ 
പഞ്ചവിംശക ഇത്േകേ 
പാദാ ഇതി പാദവിദഃ 
പൂര്‍വാപരാപരിജ്‌ ഞാനം 
പ്രകൃത്യാകാശവജ്‌ജ്‌ഞേയാഃ 
പ്രജ ഞപഫ്ലേഃ സനിമിത്ത-- 
പ്രജഞപ്ലേഃ സനിമിത്ത... 
പ്രണവം ഹീശ്വരം വിദ്യാത്‌ 
പ്രണവോ ഹൃപരം ബ്രഹ്മ 
പ്രപഞ്ചോ യദി വിദ്യത 
പ്രഭവഃ സര്‍വഭാവാനാം 
പ്രാണ ഇതി പ്രാണവിദഃ 
പ്രാണാദിഭിരനന്തൈശ്ച 
പ്രാപ്യ സര്‍വജ്ഞതാം 
ഫലാദുത”“പദ്യമാനഃ? സന്‍ 
ബഹിഷ'പ്രജേഞാ വിമര്‍-- 
ബീജാങ്കരാഖ്്യോ ദുഷ്ടാന്തഃ 
ബുദ്ധവാനിമിത്തതാം സത്യം 
മാവൈരസത്‌ഭിരേവായം 


[4.52] 
[3.ല] 

[3.7] 
[4.34] 

[3.7) 
[3.69] 
[2.34] 
[1.12] 
[4.40] 
[3.45] 
[2.37 
[8.34] 
[4.27] 
[4,800] 
[1.10] 
[2.18] 
[3.24] 
[2.96] 
[2.21] 
[4.21] 
[4.93] 
[4.24] 
[4.25] 
[1.28] 
[1.26 
.2നു 

ലി 
[2.20] 
[2.19 
[4.85 
[4.17] 

[1.2] 
[4.20] 
[3.79] 
[2.33] 


17 
199 
174 
501 
121 
223 
105 
ടക 
207 
164 
10% 
3153 
1.95 
൫8 
ക്രാ 
84 
142 
8 
86 
188 
0 
191 
193 
64 
6 
47 
2? 
92 
84 
932 
283 
27 
186 
ഉ36 
103 


266 അനുക്രരമണികു 


ഭൂതം ന ജായതേ കിഞ്ചിത്‌ 
ഭൂതതോ” ഭൂതതോ വാപി 
ഭൂതസ്ൃയ ജാതിമിച്ചുന്തി 
ഭോഗാരത്ഥം സൃഷ്ടിരിത്യനോയ 
മകാരഭാവേ പ്രാജ്ഞസ്ധ്യ 

മന ഇതി മനോവപിദഃ 
മനസോ നിഗ്രഹായത്തം 
മനോദ്ടശ്ൃമിദം ദ്വൈതം 
മരണേ സംഭവേ ചൈവ 
മായയാ ഭിദ്യതേ ഹോതത്‌ 
മിത്രാദ്യൈഃ സഹ സംമന്ത്ര്യ 
മുല്പോഹവിസ്‌ഫുലിംഗാ 
യം ഭാവം ദര്‍ശയേദ്യസ്ധ്യ 
യഥാ നിര്‍മ്മിതകോ ജീവഃ 
യഥാ ഭവതി ബാലാനാം 
യഥാ മായാമയാദ്‌ബീജാത" 
യഥാ മായാമയോ ജീവഃ 
യഥാ സ്വപ്‌നമയോ ജീവഃ 
യഥാ സ്വപ'”നേ ദ്വയാഭാസം 
യഥാ സ്വപ'നേ ദ്വയാഭാസം 
യഥൈകസ്‌മിന്‍ ഘടാകാശേ 
യദാ ന ലഭതേ ഹേതൂുന്‍ 

യദാ ന ലീയതേ ചിത്തം 
യദി ഹേതോ$ ഫലാത? 
യാവഭ്ധേതുഫലാവേശ$ 
യാവദഭ്ധേതുഫലാവേശഃ 
യുഞ്ജീതപ്രണവേ ചേതം 

യോ സ്കി കല്ലിതസംവൃത്യാ 
രസാദയോ ഹി യേ കോശാഃ 
രൂപകായ്യസമാഖ്യാശ്ച 
ലയേ സംബോധയേച്ചിത്തം 
ലീയതേ ഹി സുഷുപ്പേ തത്‌ 
ലോകാംല്ലോകവിദഃ പ്രാഹം 
വികരോത്ൃപരാന്‍ ഭാവാന്‍ 
വികല്ലോ വിനിവര്‍ത്തേത 


[2.4] 
ലി 

[3.3] 

[2.9] 
[2.21] 
[4.25] 
[9.40] 
[3,831] 

[8.9] 
[9.19] 
[4.35] 
[3.15] 
[2. 29] 
[4.70] 

[8.8] 
[6.99] 
[4.69] 
[4.69] 
[9.29 
[3.61] 

[9.5] 
[3. 76] 
[3.46] 
[4.18] 
[4.95] 
[3.56) 
[1.25] 
[. 79) 
[3.11] 

[3.6] 
[3.43] 
[3.38] 
[2.27] 
[2.13 
[1. 19] 


1172 
440 
111 


] 

39 
60 
1009 
33 
38 
203 
1391 

ഉമു 
229 
മു 
കക3 
ളക9 
29 
148 
കറുക 
116 
൧൫.4 
165 
384 
൧൧0 
4൧0 

60 
ക 
125 
340 
103 
104 

90 

76 

48 


അനുക്രമണിക 


വിജ ഞാനേ സ്തറന്ദമമാനേ 
വിപര്യാസാദ്യഥാ ജാഗ്രത്‌ 
വിപ്രാണാം വിനയോ 
വിഭൂതിം പ്രസവം ത്വനോയ 
വിശ്വസ്ധ്യാതവവിവക്ഷായാം 
വിശ്വോ ഹി സ്ഥൂലളങ--- 
വിതരാഗരഭയാക്രോധൈഃ 
വേദാ ഇതി വേദവിദഃ 
വൈതഥ്യം സര്‍വഭാവാനാം 
വൈശാരദ്യം തൂ വൈ നാസ്തി 
സ ഏഷ നേതി നേതീതി 
സംഘാതാഃ സ്വപ്‌നവത്സര്‍വ്വേ 
സംഭവേ ഹേതഫലയോഃ 
സംഭൂതേരപവാദാച്ച 
സംവ്ൃത്യാ ജായതേ സര്‍വം 
സതോ ഹി മായയാ ജന്മ 
സപ്രയോജനതാ തേഷാം 


സപ്രയോജനതാ തേഷാം 
സരവ്വസൃപ്രണപോ ഹ്യാദിഃ 
സര്‍പ്വാദിലാപവിഗത 

സര്‍വ്വേ ധര്‍മ്മാ മൃഷാ സ്വപ്നേ 
സവസ്പധ സോപലംഭം ച 
സാംസിദ്ധികീ സ്വാഭാവി-- 
സുഖമാവ്റിയതേ നിത്യം 

സൂക്ഷ്യ ഇതി സൂക്ഷ്യവിദഃ 
സൃഷ്ട്രിരിതി ഡൃഷ്ടിവിദഃ 

സ്ഥൂലം തര്‍പ്പയതേ വിശ്വം 
സ്വതോ വാ പരതോ വാപി 
സ്വപ്‌നജാഗരിതസ്ഥാനേ 
സ്വപ്‌നദ്യക്‌ചിത്തദുശ്യാസ്നേ 
സ്വപനദ്ദകപ്രചരന്‍ സ്വപ്നേ 
സ്വപ്‌നനിദ്രായതാവാദ്യൌ 
സ്വപ്‌ നമായേ യഥാ ദ്രഷ്ടേ 
ധ്വപ്‌നവൃത്താവപി ത്വന്തഃ 
സ്വപ്‌ നേ ചാവസ്തുക3 കായ 


ക, 6 1] 
[3.41] 
[4.96] 
[1.7] 
[1.19) 
28] 
[2.85] 
[8.22] 
[2.1] 
[4.94] 
[8.26] 
[3.10] 
[4.16] 
[9.28] 
[3.57] 
[3.27] 
[2.7] 
[4.32] 
[1.27] 
[9.37] 
[4.33] 
[4.87] 
[4.91 
[3.92] 
[2.23] 
[2.28] 
[1.4] 
[8.22] 
[2.5] 
[4.64] 
[4.63] 
[1.18] 
[2.31] 
[2.9) 
[3.39] 


മേ 


21 
09 
248 

൫ 


൭ 


ച്ച 
305 
ളു 
ര 
259 
145 
124 
183 
143 
29 
1496 
0 
199 
61 
157 
200 
24൭4. 
1776 
മ39 
97 
91 
9 
198 
68 
296 
226 
444 
94 
73 
904 


൧68 അനക്രമണിക 


സ്വഭാവേനമൃുതോ യസ്യ 
സ്വഭാവേനമുതോ യസ്വൃ 
സ്വസിദ്ധാന്തവ്ൃവസ്ഥാസു 
സ്വസ്ഥം ശാന്തം 
ഹേതോരാദിഃഫലം യേഷാം 
ഹേതോരാദി$ ഫലം-- 
ഹേതുരന ജായതേ നാദേഃ 
ഹേയജേഞയാപ്ൃപാകര്യാനി 


ടം 


[3.22] 

[4.8] 
[3.17] 
[9.47] 
[3.1] 
[4.15] 
[4.29] 
[4.90] 


339 
176 
134 
166 
181 
382 
190 
248 


00 
93 
105 
107 


വരി 


3 
3 
10 
14 
2 
12 
277 
39 
൧2 
16 
റ്‌ 
9 
കമ 
9 
3 
13 
11 
8 
ക 
ക 
കി 
15 
ക്‌ 
ക 
ട്‌ 
1 
ഉ 
18 
9 
വ്‌ 


ശുദ്‌ധിപ്യതം 


അശുഭ്ധം 


വിഷയങ്ങളേയും 
ആത്മതത്വ 
പോലേ 
ത്രികാലതീതം 
സ്ഥിതിക്കു്‌ 
മുര്‍ദ്ധാതെ 
പ്രഥിവിയില്‍ 
സര്‍൪വജ്ഞ 
അന്തഃപ്രാജ്ഞസ്ത 
ആകാശേച തഥാ 
താല്ലയ്യം 

ഉല്പത്തി 
സ്വാഭാവോ/ യം 
നാന്ത്പ്രാജ്ഞം 
ഉല്ലപ്ലാദി 
യാതൊരുലക്ഷണങ്ങളം 
യസ്തൂല്യ$ സാമാന്യം 
ശിവോ ദ്വൈതം 
വിഥതങ്ങളോട്‌ 
ദൃഷ്ലാന്തമായീ 
വികരത്യോപരാ൯ 
ചിത്തപരിഛേദ്യം 
ഇന്ദ്രിയാന്തരെ 
തദേവാനുപ്രവിശത 
ഇതിയത്‌ ഏഷാ 
ഭൂര്‍ലോകം 
മഹത്തത്വം 
അപൃധഗഭാവൈഃ 
സ്വാതന്ത്യം 
തേററായ ബോധം 


ശുദ്ധം 


വിഷയങ്ങളെയും 
ആത്മതത്ത്വ-- 
പോലെ 
ത്രികാലാതീതം 
സ്ഥിതിക്കു്‌ 
മൂര്‍ദ്ധാതേ 
പൃഥിവിയില്‍ 
സര്‍വജ്ഞഃ 
അന്തഃപ്രജ്ഞസ്ത 
ആകാശേച്ച ഹൃദി 
താത്‌പയ്യും 
ഉത്‌പത്തി 
സ്വഭാവോ യം 
നാന്തഃപ്രജ്ഞം 
ഉത്‌പലാദി 
യാതൊരു ലക്ഷണവും 
യസ്തൂല്യം സാമാന്യം 
ശിവോ” ദ്വൈതഃ 
വിത്ഥഥങ്ങളോട്ട്‌ 
ദൃഷ്യാന്തമായി 
വികരോതൃപരാന്‍ 
ചിത്തപരിപ്ലേദ്യം 
ഇന്ദ്രിയാന്തരേ 
തദേവാരപ്രവിശത്‌ 
ഇതിഏഷാ 
ഭൂലോകം 
മഹത്തത്ത്വം 
അപ്പൂഥക”ഭാവൈഃ 
സ്വാതന്ത്ര്യം 
തെററായ ബോധം 


പേജ്‌ 


109 
210 
1177 
218 
126 
336 
139 
128 
159 
93 
364 
9 


കി 


178 
191 
184 
187 
190 
193 
195 
196 
റ്റോ 
202 
210 
216 
217 
219 
221 
28 


മക 
0൫8 


വരി 


19 
മ 
30 
14 
92 
൭ 
26 
0 
30 
ല്‌ 
25 
ക്‌ 
൭ 
മ3 
13 
19 
25 
4. 
19 
1 


18 
11 
18 
8 
99 
13 
കമ 
റ്‌ 
17 
3. 
3 
117 
20 
10 


അശുദ്ധം 


തത സത്യം 
സട$സര്‍വ്വേഷ 


ത്രഭ്ധം 
തത്‌സത്ൃം 
സമം സരവ്വേഷു 


പ്രധാന പരമാര്‍ത്ഥമായ പ്രധാനം പരമാര്‍ത്ഥമായ 


സ്വരൂപത്തില്‍തന്നെ 
ഒന്നുതന്നെയാണെല്ലോ 
ദ്വയോ ദ്വയോടഃ 
നില്‍ക്കുന്ന 
അഗ്നിയ്ക്ക്‌” 

പരഃ പരഃ 
ബ്രപ'"മത്തില്‍ 
ഗാര്‍ഗ്ഗ്യാവിദിത്വാ 
സകാഷായത്തെ 
മനസ നെ 
നിസംഗ3 

കാരണം 
ആത്തൈവാഭൃത 
ഹേതോ 
പ്രതൃക്ഷമാണെല്ലോ 
തസ്ൃൃഹാദിന്ന 
പ്രാജ്ഞപ്പേഃ 
ഇഷ്യൃതെ 

ന സ്റ്ൃശേത്‌ 

ദൃശ്യാ 
തസ്മ്ാദാഭ്യന്തവത്ത്വേന 
സവഃ 

ത്രസ്മാം 
കൊള്ളിയില്‍തന്നെ 
അവിശേഷിത$ 
നിസ്‌പാന്ദാന്ന 
ഹേതുഫലജാതിം 
ഹേതുഫലാവേശേ 
തദ്‌ദൃശൃയം ഏവ 
അന്ന്യോന്യ ദൃശ്യ 
മ്രീയതേ, പിവാ 
ദുര്‍ദൃശം 


പ്പം. 


സ്വരൂപത്തില്‍ത്തന്നെ 
ഒന്നുതന്നെയാണല്ലോ 
ദ്വയോര്‍ദ്വയോഃ 
നില്ലന്ന 
അഗ്നിക്കു? 
പരതഃ പരഃ 
ബ്രഹ്മത്തില്‍ 
ഗാര്‍ഗ്ഗ്യവിദിത്വാ 
സകഷായത്തെ 
മനസ്സിനെ 
നി$സംഗഃ (നിസ്സ്റംഗഃ) 
കാരണം വൈ 
ആത്തൈവാഭൂത്‌ 
ഹേതോഃ 
പ്രത്യക്ഷമാണല്ലോ 
തസുൃഹ്യാദിന്ന 
പ്രജ്ഞപ്പേഃ 
ഇഷൃതേ 
ന സ്റ്ൃശതി 
ദൃശ്യം 
തസ്താദാദ്യന്തവത്ത്വേന 
സര്‍വ്വഃ വൈ 
തൂസതാം 
കൊള്ളിയില്‍ത്തന്നെ 
അവിശേഷതഃ 
നിസ്റ്റുന്ദാന്ന 
ഹേതുഫലാജാതിം 
ഹേതുഫലാവേശേക്ഷീങ്ദേ 
തദ്‌ദുൃശ്യം ഏവ ഇഷൃതേ 
അന്യോന്യ ദൃശ്യ. 
മ്രിയതേ പിച 
ദുര്‍ദ്ര്‍ശം 


ഞങ്ങളുടെ പ്രസിദ്ധീകരണങ്ങള്‍ 


ഭഗവദ്‌ഗീത ടു --00 
തത്ത്വബോധം ടാ 2-0 
ഞാനാര്‌ ടാ, 2-00 
വിഗ്രഹാരാധന ന്തി 66-00 
നിത്യകര്‍മ്മചന്ദ്രിക ക 00 
ദേവീസ്സോത്രരത്തത്രയം ടാ 66-00 
ശ്യാമളാദണ്ഡകം ക 66-00 
പ്രസ്ഥാനഭേദം പ്‌ 00 
അഷ്യാവക്രഗീത ടാ 66-00 
ദത്താത്രേയാവധുതഗീത ജാ 4--00 
ഈശാവാസ്്യോപനിഷത്തു” 5 5൭-00 
ഗൃഹസ്ഥാശ്രമ ധര്‍മ്മം നാം ക൦00 
ശിവസഹസസനാമം -- ട-00 
വിഷ“ണസഹസനാമം --. 4-00 
11ഠഴവ്ഠ 0൦ ല്ല (7) ടം 2-00 
കേനോപനിഷത്തു" ടം 1-09 
മാണ്ഡു ക്യോപനിഷത്ത്‌ ൦ ്-00 


വിക നാപി 
സദാനന്‌ദ (പസ്‌, സദാനന്ദപുരം . 


